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पून्‍्य मालवीयजी की अपील 
“सस्ता साहित्य सगढल ने हिन्दी मे उच्चकोटि की सल्‍्ती पुल्तवें 
निकालकर हिन्दी की बडी सेवा की है। सर्वसाधारण को इस संस्था की 
पुस्तके लेकर इसकी सहायता करनी चाहिए ।” 
मदनमोहन मालवीय 


झुद्दक-- 
हिन्दुस्तान टाइम्स ग्रेय, 


दिल्ली | 


आरमि्भिक 


यह ध्रुव सत्य है कि सारा जगत्‌--जीवमात्र ही नही, अणु- 
परमाणु भी--परतन्त्रता से स्वतन्त्रता की ओर जारहा है। जो विश्व 
हम आज देख रहे है, वह एक मूल स्वतंत्र तत्व का प्रकट रूप है। 
अव्यक्त से व्यक्त होते ही उसे आकार ओर मर्यादा प्राप्त हुई । इसी 
भयौदा ने उसे कई प्रकार के नियमों ओर वन्धनों मे जकड दिया । 
यही पराधीनता हुई । मुक्त जीव शरीर के कैदखाने मे आगया | आतो 
गया--किन्तु उसकी स्वाभाविक गति इस जेल से छुटकारा पाने की 
ओर है। यही मनुष्य के रिए ईश्वर की ओर से आशा का, मागल्य 
का सन्देश है । जिसने इस रहस्य को समझ लिया है उसकी स्वभा- 
बतः प्रव्नति वेग के साथ परतत्रता से छूटकर स्वतंत्रता की ओर जाने 
की, निराशा, शोक, अनुत्साह, कष्ट के अवसरों पर भी आशावान 
ओर उत्साही रहने की एवं पतित होजाने की अवस्था मे भी शुद्ध, 
उन्नत ओर श्रेयोमय हो सकने का आत्मविश्वास रखने की ओर होगी। 
किन्तु बहुतेरे छोग इस रहस्य को नही जानते | इससे नाना प्रकार के 
टःख, ग्लानि, शोक, सन्‍्ताप, चिन्ता आदि का बोक अकारण ही अपने 


[६] 


सिरपर छादे फिरते हैं ओर जीवन को सुखी ओर स्वतंत्र बनाने के 
बजाय दुखी ओर परतंत्र बनाये रखते है। अगले पन्नों में इसी बात 
का यत्न किया गया है कि पाठक इस रहस्य को समर ओर जानें 
कि मनुप्य पराधीन से स्वाधीन कैसे हो सकता है। वास्तविक स्वा- 
धीनता क्या वस्तु है, उसे वह व्यक्ति ओर समाज-रूप से कैसे पा 
सकता है। उसके लिए कितनी तैयारी, कैसी साधन-सामग्री की 
आवश्यकता हे--इसका भी वर्णन एक हृद्तक किया गया है। कोन 
कोन से विचार ओर धारणाये वास्तविक स्वाधीनता को समझने मे 
बाधक है, इसका भी विवेचन एक अध्याय से कर दिया गया है। 
आन्दोलन ओर नेता स्वतंत्रता के सबसे बढ़े भोतिक साधन है--- 
इसलिए इनपर भी एक अध्याय छिखा गया है। देश का एक साधा- 
रण सेवक ओर लेखक नेता की योग्यता ओर गुणों के संबंध मे कुछ 
लिखे, यह है तो “अच्यापारेपु व्यापार', किन्तु इसकी आवश्यकता 
समझकर ही इस विपय मे कुछ छिख डालने का साहस किया है। में 
सममता हूँ, उस अध्याय से भी पाठकों को कुछ छाभ ही होगा । 

में नहीं कह सकता कि इस उद्देश मे सफछता कहाँतक मिलो है। 
हाँ, इतना अवश्य कह सकता हूँ कि इन अध्यायों से पाठकों की कई 
उलमने अवश्य सुछक जायंगी। यदि इतना भी हुआ तो मेरे समाधान 
के लिए काफी है। यदि उन्होंने सच्ची स्वतंत्रता और उसके साधनों 
को समझ लिया तो मानना होगा कि मुझे इस अम का पूरा बदला 
'मिछ गया। पाठकों से इससे अधिक आशा रखने का मुझे अधिकार 
भी नहीं है। 


[ ७ |] 

मेरे मित्र अध्यापक गोकुछछाल असावा ओर श्री वैजनाथजी 
महोदय ने प्रकाशित होने से पहले सारी पुस्तक को आलोचना की 
निगाह देख लेने की कृपा को है इसके लिए में उनका हृदय से कतज्ञ 
हूँ। इस पुस्तक मे मिन्न-भिन्न सामयिक पत्रों मे प्रकाशित मेरे कुछ 
लेखों का भी समावेश--प्रसंगानुसार कर दिया है अतएव उन पत्रों 
के सम्पादकों का भी में आभारी हूँ। 

इस पुस्तक मे जिन विचारों का प्रतिपादन किया गयां है उनकी 
स्फूर्ति मुके मुख्यतः पूज्य महात्मा गाधीजी के सिद्धान्तों ओर आदर्शो 
से हुई है अतः उनके चरणों मे सा० प्रणाम करते हुए यह वक्‍्तन्य 
समाप्त करता हूँ । 


जे 
इन्द्र 
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जीवन क्‍या है ? 


स्‌ः से पहले हम मनुष्य और उसके जीवन को समझने का यत्न 

करे | जीवन 'जीव' शब्द से वना है | जीव के जन्म से लेकर 

मृत्यु तक के समय या अवधि को जीवन कहते हू । जीव आरम्भ से अन्त 

तक जिन-जिन अवस्थाओ्रो में से गुजरता है उन्हे भी जीवन कहते हैं, जैसे 

वाल्य-जीवन या धार्मिक जीवन । जीव वह वस्तु है जो एक शरीर में रहता 

है और जिसके कारण शरीर जीवित कहलाता है--शरीर चाहे पशु का 

शो, मनृष्य का हो, या कीट-पतग का हो । इस पुस्तक में मनृप्य के जीवन 
का विचार होगा। 

जीव जब किसी शरीर मे आता है तव उस पर इतने प्रभाव काम 

करते हैं-- (१) माता-पिता के रज-वीय और स्वभाव के गुण-दोष। 


स्वतन्रता को ओर-- 


(२) कुटुम्ब, पाठशाला और मित्रों के सस्कार । (३) उपाजित विद्या 
और स्वानुभव | कितने ही लोग यह भी मानते छं कि पिछले जन्मो के 
सस्कार लेकर जीव नवीन जन्म श्रहण करता है। जब से जीव गर्भ में 
आता है तव से वह नये सस्कार ग्रहण करने लगता है । इन मस्कारो पर 
बहुत ध्यान रखने की आवश्यकता हऐै। इसी सावधानी पर जीव का भविष्य 
अवलूम्बित है। अज्ञान के कारण जीव अच्छे सस्कारो को छेने से रह 
जाता है और कितने ही बुरे सस्कारो मे लिप्त हो जाता ऐं । कुटुम्ब, 
समाज और राज्य के सब नियम इसी उद्देश से बनाये जाते हैँ कि मनृप्य 
अच्छे सस्कारो को ग्रहण करता रहे और बुरे सस्कारो से बचता रहे | 
मनुष्य का ही नही, जीव-मात्र का जीवन इसी बुराई और अच्छाई के 
सघप का अखाडा है। फर्क सिर्फ इतना ही है कि मनुष्य-शरीर, पणु- 
पक्षियों के शरीर से अधिक उन्नत और विकसित है--डइस कारण जीव 
उसके द्वारा अपने को अधिक पूर्ण रुप मे व्यक्त कर सकता है। यह भी 
एक प्रइन है कि मनृष्य-शरीर से अधिक पूर्ण शरीर है या नही और हो 
सकता है, या नही । कितने ही छोग मानते हैं कि एक प्रेत-शरीर होता 
है और उसमें जीव अधिक स्वतत्रता के साथ रहता है । इसे पितृयोनि 
कहते हैं | किन्तु जेसा कि पहले कहा है, इस पुस्तक का सम्बन्ध सिर्फ 
मनुप्य जीवन से ही है। इसलिए हमे यह जानना जरूरी है कि मनप्य- 
जीवन क्या है ?जीव यर्याप सब घरीरो मे एक है तथापि दरीर-सेद से 
उसके गुण और विकास मे अन्तर है । अन्य शरीरो की अपेक्षा मनुप्य- 
शरीर मे बुद्धि का विकास बहुत अधिक पाया जाता है जिसके कारण वह 
अच्छाई और बुराई, कत्तंव्य और अकत्तेव्य की छान-बीन बहुत आसानी 
से कर सकता है | औरे यही कारण है कि मनुष्य ने आज भीमकाय, 
विपैले ओर महान्‌ हि पशुओं को अपने अधीन कर रखा ऐ, एवं कई 


७ जोवन का उद्देश 


प्राकृतिक शक्तियों पर भी अपना अधिकार कर लिया है | इसीलिए यह 
जरूरी है कि मनुष्य अपने बल ओर पौरुष के वास्तविक स्वरूप को समझें, 
अपनी पराधीनता से स्वाधीन बनने की राह खोजे और जाने । इन सब 
बातो को जान लेना जीवन का मर्म समझ लेना है । उनके अनुसार जीवन 
को बनाना, जीवन की सफलता है। सक्षेप में जन्म से लेकर मृत्यु-पर्यन्त 
जीव के पुरुपार्थ को जीवन कहते हैं । 

अब हमे यह देखना है कि यह पुरुषार्थ क्या वस्तु है--अथवा यो 
कहे कि जीवन की सफलता या साधना किसे कहते हैं । 


[२ | 


जीवन का उद्देश 


जी कहा से जन्मता है और कहा जाता हैं ? रास्ते म वह क्या 
देखता है, क्या पाता है, क्या छोडता है, क्या करता है-- 
इन सबको जानना जीवन के रहस्य को समझना है । किन्तु इनकी बहुत 
गहराई मे पेठना तक्कं-शास्त्र ओर दर्णन-भास्त्र के सूक्ष्म विवेचन मे प्रवेश 
करना है । उससे भरसक वचते हुए फिलहाल हमारे लिए इतना ही जान 
लेना काफी है कि विचारको और अनुभवियो ने इस सम्बन्ध में क्या कहा हैं 
और वया बताया है । उनका कहना हऐ कि इस ससार मे अनगिनत, 
भिन्न-भिन्न, परस्पर-विरोधी और विचित्र चीजे हैं। किन्तु उन सबके 
अन्दर हम एक ऐसी चीज को पाते हैँ जो सबमे सर्वदा समायी रहती है । 
उसका नाम उन्होने आत्मा रकखा है । यह आत्मा इस भिन्नता ओर 
विरोध के अन्दर एकता रखता ऐ । इस दिखती हुई अनेकता मे वास्तविक 
एकता का अनुभव आत्मा के ही कारण होता है । साप इतना जहरीलछा 


स्त्रतन्नता की ओर--- पे 


ध् 


जीव है फिर भी उसके मारे जानें पर हमारे मन में क्यो दुख होता है ? 
शत्रु के भी दुख पर हमारे मन में क्यो सहानुभूति पैदा होती है । इसका 
यही कारण है कि हमारे और उसके अन्दर एक ही तत्व भरा हुआ है, 
जो सुख-दु ख हपे-शोक आदि भावों को परस्पर विपरीत शरीरो मे रहते 
हुए भी एक-सा अनुभव करता है | उसी तत्व का नाम आत्मा है। जब 
यह तत्व किसी एक शरीर के अन्दर आया हुआ होता है तव उसे जीवात्मा 
कहते हें । जब जीवात्मा को यह ज्ञान हो जाता है कि में वास्तव में तो 
महान्‌ आत्मा हूँ, किन्तु कारण-बण इस शरीर मे आ फेंसा हँ--इसमे 
बध गया हूँ और जब वह इसके बन्धन से छूटकर था इससे ऊपर उठकर 
अपने महान्‌ आत्मत्व को अनुभव करता है, उसमें मिल जाता है तब वह 
परमात्मा हो जाता है, या यो कहिए कि मृक्त हो जाता है, सब तरह से 
स्वतत्र हो जाता है। इसका सार यह निकला कि परतत्रता मे फेंसा हुआ 
जीव स्वतत्रता चाहता है। गर्भ मे आते ही स्वतत्र होने का वह प्रयत्न 
करता है। स्वतत्रता उसके जीवन का प्रयत्न ही नही, ध्येय ही नही, 
बल्कि स्वभाव-धर्म है। क्योकि जीव अपनी मूल दशा में स्वतत्र है। 
उसी दणा मे वह आत्मा है। स्वतत्न जीव का नाम परमात्मा है ओर 
परतन्त्र आत्मा का नाम जीव है । इस कारण स्वतजत्रता जीव की प्राकृतिक 
या वास्तविक दशा है--परतत्रता अस्वाभाविक और अवास्तविक | 
जीवन का लक्ष्य, अन्तिम गन्तव्य स्थान, या प्राप्तव्य स्थिति हुई पूर्ण 
स्वतत्रता । जीव स्वतत्रता के धाम से चला, परतत्रता में फॉसा और 
स्वतत्रना की ओर जा रहा है। वही पहुँचने पर उसे अन्तिम शान्ति 
मिलेगी, पूरा सुख मिलेगा | इस स्वतत्रता का, इस सुख का, इस आनन्द 
का पाना ही जीवन की सफलता या सार्थंकता है । 

जब जीव प्रकृति के लगाये शरीर तक के वन्धन को, परततन्नता को, 


६' स्त॒तन्नता का पूर्ण स्वरूप 


सहन भही कर सकता, तब मनुष्य की उपजाई पराधीनता उसे 
कँसे बरेदाइत हो सकती है? यदि यह असहिष्णुता सबमे एक-सी 
नही पाई जाती है तो उसका कारण केवल यह ऐ॥ कि अनेक कु-सस्कारो 
के कारण कइयो का स्वाधीनता-भाव मन्द और सुप्त हो जाता है। 
उनको हटाकर अच्छे सस्कार जाग्रत करते ही आन्तरिक स्वतत्रता की 
ज्योति उसी प्रकार जगमगाने लगती है जिस प्रकार ऊपर की राख हट 
जाने पर आग जल उठती है । तो जीवन की सफलता केवल इसी बात 
मे नही है कि हमारी बुद्धि यह समझ ले कि हमे स्वतत्र या मुक्त होना 
है, परमात्मा बनना है, बल्कि हमारा सारा बल और पुरुषार्थ यह 
अविरत उद्योग करे कि हमे वह स्थिति प्राप्त हो | बुद्धि के ह्वारा इस 
मर्म को समझनेवालो की सख्या कम नही है, किन्तु स्वतत्रता का 
परम आनन्द और, ऐडवर्य वही पाते हैं जो उसके लिए अपने जीवन में 


श्रेष्ठ पुरुषार्थ करते है । 
[३] 


स्वतंत्रता का पूर्ण स्वरूप 


जी व जबसे गर्भ मे आता है तबसे लेकर मृत्यु तक शरीर 

के बनन्‍्धन में रहता'ऐ---शरीर के कारण उत्पन्न निर्बेल- 

ताओ और मर्यादाओ से बँधा रहता है--इसलिए वह परतन्त्र कहलाता 
है । यह तो एक तरह से उसकी आजीवन परतत्रता हुई। किन्तु इस 
जीचन की परत्त्र के अन्दर भी फिर उसे कई परतत्रताओं मे रहना 
पडता है । दैहिक परतत्रता एक तरह से प्रकृति-नि्ित है, किन्तु शरीर 
धारण करने के बाद, या उसीके कारण, कुटुम्ब, समाज, या राज्य 


व 


स्वतत्रता को जो (-- १० 


द्वारा लगाई गई परतत्रता भनुप्य-निर्मित है। यो तो नियममात्र मनुष्य 
की शक्ति को रोकते हू । परन्तु हम उन नियमो के पालन को परतत्रता 
नही कह सकते जो हमारी स्वीकृति से, हमारे हिंत के लिए, बनाये 
गये हो । जो नियम हमारी इच्छा के विरुद्ध, हमारे हिताहित का बिना 
खयाल किये, हम पर लाद दिये गये हो, वे चाहे किसी कुटुम्ब के हो, 
समाज के हो, वा राज्य के हो, बन्धन हैं, परतत्रता है । इन्हे ऐमा 
कोई मनुप्य नही मान सकता जिसने मनुष्यता के रहस्य और गौरव को 
समझ लिया है । अतएव मनुष्य को न केवल दैहिक परतत्रता से लडना 
है, बल्कि मानुपी परतत्रताओं से भी लडना है। यही उसका पुरुषार्थ 
है | बल्कि यो कहना चाहिए कि वह इन मानृषी परतत्रताओ से छुटकारा 
पाये बिना देहिक परत्तत्रता से सहसा नही छूट सकता । मानुपी परतत्र- 
ताओ से लडने से न केवल वह अपने को दैहिक परतत्रता से रडने के 
अधिक योग्य बनाता है बल्कि दसरो के लिए भी दैहिक परतत्रता से 
मुक्त होने का रास्ता साफ कर देता है । 

महज सुखोपभोग की सुविधा को ही स्वतत्रता समझ लेना हमारी 
भूल है । गरीर का पूर्ण विकास, मन की ऊंची उडान, वुद्धि का अबाघ 
खेल, अन्त करण की असीम निर्मेशता और उज्ज्वलूता, आत्मा की चमक 
तथा अखण्ड वेभव, इन सबको मिलाने पर पूर्ण स्वतत्रता की वास्तविक 
कल्पना हो सकती है। एक जासन-प्रणाली से दूसरी उदार या अच्छी 
शासन-प्रणाली में चला जाना, एक व्यक्ति की अधीनता से दूसरे अधिक 
भले ओर बडे आदमी के अकुश मे चछा जाना--महज इतना ही स्वतत्रता 
का पूरा अर्थ और स्वरूप नही है । शरीर, मन, बुद्धि ओर आत्मा के 
पूर्ण विकास का ही नाम पूर्ण स्वतत्रता है | जो व्यक्ति, प्रथा, या प्रणाली 
मनुष्य को ऐजो आराम के तो थोडे से अधिकार दे देती है, या उसकी 


बन 


११ स्वतत्रता का पूर्ण,स्वरूप 


न्यूनाधिक सुविधा तो कर देती है, किन्तु उसके पूर्ण, सर्वीगीण विकास 
का खयाल नही करती, या उसकी वाधक और अवरोधक है, वह पूर्ण 
स्वत्तत्रता का दावा हरगिज नही कर सकती, हामी कदापि नही कहल़ा 
सकती । मन, वचन और कर्म की पूर्ण स्वतत्रता के आगे, शारीरिक सुख 
भोग की थोडी सुविवा, मन पर उलटे-सीधे कुछ सस्कार डालने का थोडा 
सा सुप्रवन्ध--बस इसीका नाम स्वतत्रता कदापि नही है । यह बात हमें 
अच्छी तरह समझ रखनी चाहिए। ये तो उसकी थोडी-सी किरणे मात्र हैं--- 
हमें सव कलाओ सहित पूनो के चाद को देखना और समझना चाहिए । 

देखा जाता है कि बहुतेरे लोग दैहिक परतत्रता से पिण्ड छुडाने के 
'लिए उतने उत्सुक नही है जितनी कि मानुपी परतत्रता से या यो कहे 
कि राजनैतिक परतत्रता से । किन्तु राजनैतिक मुक्ति तो देहिक मुक्ति 
की पहली सीढी है । उस पर पाव रक्‍्खे विना मनुष्य आगे बढ नहीं 
सकता । लेकिन राजनैतिक मुक्ति को ही बहत बडी चीज न समझते रहना 
चाहिए । राजनैतिक परतत्रता हमारे सामाजिक विकास की बहुत बडी 
बाधक ऐ---इसलिए उसे सबसे पहले दूर करना हमारा परम ककत्तेंव्य है, 
किन्तु हमारी गति यही तक न रुक जानी चाहिए--हमारी शक्तित यही 
'पर कुण्ठित हो न जानी चाहिए। हमारी सारी यात्रा की यह तो एक 
मजिल है। हमे अपना असछी धाम न भूल जाना चाहिए। हम अपना 
आदशों नीचा न करले । लक्ष्य न चूक जायें । इसलिए उसकी ओर बार- 
बार ध्यान दिलाना और अपने जीवन को उस ध्यूव से पृथक दिशा में न 
अहने देने के लिए चेतावनी देना आवश्यक है । फितने ही लोगो के जीवन 
को जो हम असफल और दु खपूर्ण देख ते हैं उसका एक महान्‌ कारण 
इस बात का अज्ञान या इसके विषय में असाववानी ही है | 

यह तो हुई मनुप्य की अपनी स्वतत्रता की बात । पर इसके साथ ही 


स्वततन्नता को ओए-- १२ 


कि 


दूसरो को परतत्नता से मुक्ति दिलाने की वात भी लगी हुई है । अपने 
साथ ही साथ अपने पडौसियो का उद्धार उसे करना होगा। किन्तु इसका 
विवेचन आगे करेगे । यहा तो इतना ही लिखना काफी है कि जब हम 
इस भावना का विकास अपने अन्दर करेगे तो अनुभव करेगे कि हम 
स्वतत्रता के क्षेत्र में ऊँचे उठ रहे हैं | तब हमे अकेले मनुष्य की स्वतत्रता 
पर ही सन्‍्तोप न हो सकेगा । हमे पशु-पक्षियो की पराधीनता भी खलने 
लगेगी । उन्हे भी हम उसी दृष्टि से देखने लंगेगे जिस दृष्टि से अभी 
मनुष्य को देखते हैं । उनके भिन्न-भिन्न शरीरो के अन्दर हम उसी एक 
आत्मा को देखने लगेगे और उनके उद्धार के लिए भी उत्सुक होगे । 
ओर आगे चलकर जीव-मात्र के बन्धन हमे असह्थ होने लगेगे । जैसे-जेसे 
हमारी वृत्तिया इस प्रकार शुद्ध और व्यापक होती जायेगी वैसे-वैसे वह 
स्वतत्रता-श्राप्ति के मार्ग में हमारी प्रगति की सूचक होगी । अन्त को हम 
शारीरिक भेदो के पार जाकर अपने असली रूप में मिल जायगे--यही 
हमारी पूर्ण स्वतत्रता होगी । 
[४] 


मनुष्य कया है ? 


स्तू नुप्य-जीवन का विचार करते समय सबसे पहले जानने योग्य 

वस्तु है मनुष्य स्वय ही । जब हम मनृष्य को जानने का 

यत्न करते हैं तो उसमें सब से बडे दो भेद दिखाई देते हैं--एक उसका 

शरीर और दूसरा उसमे रहनेवाला जीवात्मा। इस जीवात्मा या चैतन्य 

के ही कारण शरीर जीवित रहता और चलता-फिरता तथा विविध कार्य 
करता है | इसीलिए शरीर जड और जीवात्पा चेतन कहा गया है । 


१३ मनुष्य क्या है ? 


श 4 


दारीर भिन्न-भिन्न अवयवो से वना हुआ है, जिन्हे इन्द्रिया कहने 
हैं। इनके भी दो भेद हूँ भीतरी इन्द्रिया और बाहरी इन्द्रिया । आख, 
कान, नाक, मुख, जीभ, त्वचा, हाथ, पाव, गुदा, मूत्रेन्द्रिय, ये बाहरी, 
और फेफडा, यक्ठत, प्लीहा, हृदय, मूत्रपिण्ड, जठर, अँतडिया, नसे, 
मस्तिष्क आदि भीतरी अवयव हू | बाहरी इन्द्रियो में आख, कान, 
नाक, मुह, जीभ ये पाच ज्ञानेन्द्रिय. कही जाती हैं क्योकि इनके द्वारा 
मनुष्य को बाहरी वस्तुओ का ज्ञान होता है--ये बाहर से ज्ञान के 
सस्कार भीतर भेजती हैं और त्वचा, हाथ, पाव, गुदा तथा मूत्रेन्रिय 
ये कर्मेन्द्रिय कहलाती हैं, क्योकि ये अन्दर से आदेश पाकर तदनुसार 
कर्म करती है । 

इनके अलावा शरीर के अन्दर एक और इन्द्रिय है जो बाहर से 
आम़े ज्ञान के सस्कारो को ग्रहण करती है और कर्मेन्द्रियो के द्वारा 
उनकी समुचित व्यवस्था करती है । इसे मन, चित्त या बुद्धि कहते हैं । 
यह इन्द्रिय जब केवल सकल्प-विकल्प करती रहती है अर्थात्‌ यह करूँ 
था न करूँ, इसी उलझन में पडी रहती है तव तक इसका नाम है मन; 
जब किसी कार्य के करने का निर्णय करने लगती है तब उसका नाम 
है बुद्धि और जब वह कार्य मे प्रेरित करती है, गति देती है तब उसका 
नाम है चित्त । 

परन्तु इतने अवयवो से ही मनुष्य पूरा नही हो जाता है । यह उस 
मनुष्य के रहने का घर-मात्र हुआ | असली भनुष्य--जीवात्मा--इससे 
भिन्न है । घह सारे शरीर और मन-बुद्धि आदि मे समाया रहता है । 
वह न हो तो इस सारे शरीर का, इस कारखाने का, कुछ मूल्य नही 
है । उसके निकल जाने पर इस शरीर को मुर्दा कहकर हम गाड या 
जला देते हैं । 


स्वतन्नता की ओर-- श््ट 


अब कोई यह प्रश्न करे कि तुम शरीर को मनुष्य कहते हो या 
जीवात्मा को, तो उत्तर यही देना पडेगा कि जीवात्मा को । मनुष्य दही 
नही प्राणि-मात्र में असली, साररूप, चीज यही है | ऊपर का कलेवर 
यह शरीर, उसकी रक्षा, उन्नति और विकास के लिए है | यह उसका 
साधन है । इसलिए बहुत महत्वपूर्ण है । है 
अब हम यह जान गये कि कर्मेन्द्रिया, ज्ञानेन्द्रिया, अन्तरीन्द्रिया 
मन-चित्त-बुद्धि और सबसे बढकर जीवात्मा को मिलाकर पूरा मनुष्य 
बना है । मनृष्य किसलिए . पैदा हुआ है, या मनुष्य-जीवन का चरम 
“ उद्देश्य क्या है, यह जानने का साधन मनुष्य की इच्छा के सिवा, हमारे 
पास और कुछ नही है । मनुष्य-मात्र मे एक बछवती इच्छा पाई जाती 
है कि सुख मिले---अटछ, अखण्ड और अनन्त सुख मिले । सुख पाने 
की अभिलापा ही उससे आजीवन भिन्न-भिन्न पुरुषार्थ करवाती है | यह 
निश्चित है कि सुख स्वतत्रता मे है, पराधीनता मे, बन्धन मे, सर्वदा 
दुख ही दुख ही है । इसलिए बन्धनो से छुटकारा पाना सुख का साधन 
हुआ यही उसके जीवन की स्वतत्रता और वही सफलता हुई । 


ख्री-पुरुष-भेद 
सृदि रचना के अन्तर्गत प्रत्येक देहधारी मे हमे दो बडे भेद 
८ दिखाई पडते हैं (१) स्त्री और (२) पुरुष । थे भेद इनकी 
शरीर-रचना के कारण हुए हैं । स्त्री और पुरुष के दो अगो मे भेद है-- 


जननेन्द्रिय, जिसे लिंग भी कहते हैं, और स्तन । स्त्री के स्तन अवस्था की 
वृद्धि के साथ बढते जाते हैं और माता बनने पर उसमे दूध आने लगता 


१४ स्त्रो पुरुष भेद्‌ 


है। स्त्री के एक तीसरा विशेष अग गंभाशय भी होता है । इन अवयब 
भेदो से स्त्री और पुरुष का जीवन कई बातो में एक दूसरे से भिन्न हो 
जाता है । कुटुम्ब में पति-पत्नी के जीवन से आरम्भ करके फिर माता- 
पिता और अन्त को बडे-बूढो के रूप मे परिणत होता हुआ उनका जीवन 
समाप्त होता हैं । यद्यपि यह्‌ निरचय-पूर्वंक कहना कठिन हैं कि समाज 
और जीवन में किसका महत्व अधिक है, परन्तु यह निविवाद सिद्ध है 
कि जीवन मे दोनो की अनिवार्यता है--दोनो एक दूसरे के पूरक है। 
थद्यपि मनुष्य-समाज मे स्त्री विशेष आदर और स्नेह की दुप्टि से देखी 
जाती है तथापि मानवी जीवन का सञ्न्चालक, नियामक या नेता तो पुरुष 
टी हो रहा है । स्त्री मे स्नेह की और पुरुष में तेज की प्रधानता पाई जाती 
हैं। शरीर के भेदो से दृष्टि हटा ले तो दोनो मे एक ही मूल वस्तु--- 
आत्मा दिखाई देगी, किन्तु स्थूल जगत्‌ मे, दोनो के गुण और बल मे, 
अन्तर पड गया हैं । इसीसे उनके कतंव्य भी अपने-आप भिन्न हो गये हैं। 
पत्नी और फिर माता होने के कारण स्त्री के जीवन में स्नेह, वात्सल्य 
और कौदुम्बिकता की अधिकता है और उसके जीवन में 'गृह' को प्रधान 
स्थान हैं । पति और पोषक होने के कारण पुरुष के जीवन में तेज, पुरुषार्थ 
की प्रधानता है और उसके जीवन में व्यवसाय' को प्रधान स्थान मिला 
है । यही कारण है जो पत्नी पति की सहधर्मचारिणी मानी गई है । पति 
कतंव्य को चुनता हैं और पत्नी उसकी पूर्ति मे उसका साथ देती है। 
दोनो एक-श्राण दो-तन से रहते है । स्त्री-पुएप की समानता का यही अर्थ 
है। दोनो को अपनी चरम उन्नति की सुविधा होना आवश्यक है - दोनो 
का एक-दूसरे की स्वतत्रता मे सहकारी होना जरूरी है । दोनो एक 
असली चीज से बिछुडे हुए है । दोनो वही जाने के लिए, उसीको पाने के 
लिए, छटपटाते हू दोनो का परस्पर सहयोग बहुत आवश्यक है । स्त्री- 


रूदतत्रता को ओर-- १ 


डी) 


पुरुष अलग रहकर भी अपने परमधाम को पहुँच सकते हे । परन्तु उस 
दशा में उनका ससार-वबन्धनो से परे रहना ही उचित हैं । ससार-बन्धन में 
पडने पर सामाजिक कतेंव्यो से वे बच नही सकते और इसलिए दोनो का 
सहयोग आवश्यक हो जाता हैं । 

पुरुष में तेज की और स्त्री मे स्नेह की प्रधानता होती है, यह ऊपर 
कहा जा चुका है । तेज और स्नेह दोनो अतुल शक्तिया हे । एक में 
पराक्रम का और दूसरे मे बलिदान का भाव हे । पराक्रम कुछ अश में 
अपने को दूसरो पर छादता है । स्नेह प्राय सवीश में दूसरे को अपना 
कर आत्मसात्‌ कर लेता है| इसी कारण वडे-बडे पराक्रमी स्नेह से जीत 
लिये जाते हैं । इसीलिए ससार में स्नेह की महिमा पराक्रम से बडी है । 
इसी कारण उपनिपद्‌ में पहले 'मातृदेवो भव” कहकर फिर 'पितृदेवो भव' 
कहा गया है । सो, पराक्रम (पुरुष) यदि अकेला रहेगा तो उसे अपनेको 
प्रखरता से बचाने के लिए अपने अन्दर स्नेह के सेचन की आवश्यकता 
होगी, और यदि स्नेह अकेला रहा तो उसके निर्वछता में परिणत हो 
जाने की आशका है, इसलिए तेज का ओज मिलाने की जरूरत होगी । 
यदि स्त्री-पुरुष अकेले रहकर अपनी कमियो को इस प्रकार «यत्न करके 
पूरा करे तो हज नही, अन्यथा उनके सहयोग से ही दोनो तत्व उचित 
मर्यादा मे रह सकते हैं, और उनसे स्वय उनको तथा समाज को लाभ 
पहुँच सकता है । 

यहा हमें सहयोग का अर्य अच्छी तरह समझ लेना चाहिए । दैहिक 
विकारो को शमन करने के लिए स्त्री-पुरुषों का जो शारीरिक सहयोग 
होता हैँ और उसके द्वारा सनन्‍्तति के रूप में समाज को जो लाभ होता है, 
केवल इतना ही अर्थ यहा सहयोग का अभीष्ट नही है। स्त्री-पुरुष-शक्ति के 
दो बडे भेद केवल इस सहयोग के लिए नही हुए हे। वास्तव में ये दो 


९७ ख्री का महत्त्व 


भेद सृष्टि के सहयोग-तत्व को सिद्ध करते हैं और बताते हैं कि सृष्टि 
सहयोग चाहती है, विरोध नही। सहयोग जीवन का तत्व है, विरोध जीवन 
का दोष है। इसलिए वास्तव में दोष के ही विरोध को जीवन में स्थान 
है। स्त्री-पुरुष एक-दूसरे के दोपो का विरोध और गुणो का सम्मिकन 
करते हुए पूर्ण दशा को पहुँचे--यही सृष्टि रचयिता को अभीष्ट है । 
अतएव सहयोग का अर्थ यहा है जीवन- कार्यो में सहयोग । केवल पति- 
पत्नी के ही नाते नही, बहन-भाई के नाते, माता-पुत्र के नाते, मित्र-मित्र 
के नाते, सब तरह स्त्री-पुरुष का सहयोग वाछनीय और उपयोगी है । 

कुछ ज्ञानियो और सन्‍्तो ने स्त्रियों की बुरी तरह निन्‍्दा की है। 
किन्तु वह स्त्री-जाति, स्त्री-तत्व, स्त्री-शक्ति की निन्‍्दा नही है, वास्तव में 
उसके दोपो, दुविकारो की निन्‍्दा है। पुरुष के दोषो, दुर्गगो की भी इतनी 
ही तीऩ निन्‍दा की जा सकती है। बल्कि पुरुष आक्रामक होने के कारण 
वह अधिक भर्त्सना का पात्र हैं। सच पूछिए तो दूसरे की निन्‍्दा करना 
ही अनुचित है। हमारी असफलता, दुख या कमजोरी का कारण हमे अपने 
ही अन्दर खोजना चाहिए। वह वही मिलेगा भी । किन्तु हम जल्दी में 
दूसरे के प्रति अनुदार, कठोर और अन्त में अन्यायी बन जाते है । इसमे 
न तो सच्चाई है, न न्याय है, न वहादुरी है । 


[६ | 
ख्रीका महत्त्व 


सृ | ७७३४३ में स्त्री का महत्त्व उसकी दरीर-रचना से ही 

स्पष्ट है । सन्‍्तति समाज को उसकी देन है | यद्यपि सन्तति 

में पुरुप का भी अग या अश हे, किन्तु उसकी धारणा स्त्री के ही द्वारा 
र्‌ 


स्व॒तन्नता को ओर-- श्प 


होती है । सनन्‍्तति देकर, उसका लालन-पालन और गुण-सवर्धेन करके 
स्‍त्री समाज की सेवा करती है । इसके अतिरिक्त वह स्वय भी पुत्री, 
बहन, पत्नी, माता, वृद्धा के ₹प में समाज की भिन्न-भिन्न अवस्थाओ में 
अनेक प्रकार की सेवाये करती हे, मनुप्य-जीवन को पूर्णाग बनाती हे । 
मुदुल गुणो की अधिष्ठात्री होने के कारण वह समाज में सरसता और 
स्वाद की वृद्धि करती है । जीवन-सघर्प मे जान्ति और सान्‍्त्वना की 
वह देवी है । विधवा के रूप में वह त्याग और सयम को स्फूर्ति देती है। 
पुत्री के रूप में घर को जगमगाती, वहन के रूप में भाई का बल और 
ढाल बनती, पत्नी के रूप में पति को अपने जीवन का सार-सर्वस्व लटाती, 
माता के रूप में समाज को अपना श्रेष्ठतम दान देती, वृद्धा के रूप में 
समाज पर अपने अनुभव ओर आशीर्वाद की वृष्टि करती हुई स्त्री समाज 
के अगणित उपकार करती हे। काव्य, नाटक, चित्र, सगीत, नृत्य आदि 
ललित कलाओ का आधार स्त्री-जाति ही है । इतिहास मे स्त्रियों ने 
वीरोचित कार्य भी किये है । समय पडने पर स्त्रियो ने पुरुषो मे वीरता 
और तेज का सचार भी किया है । दरन-प्रन्थो मे वह आदि शक्ति, 
महामाया भी मानी गईं हैं । अतएवं एक अर्थ में स्त्री ही समस्त शक्ति की 
जननी है । पुरुष अपने सारे सत्व को खीच कर स्त्री को प्रदान करता है। 
किन्तु स्त्री उसे गृहण करके अपने सत्व में उसे मिलाती, अपने में उसे 
धारण करती, और फिर उसकी एक अनुपम कृति जगत्‌ को प्रदान करती 
है । इसलिए पुरुष केवल देता है । किन्तु स्त्री लेती है, रखती है, मिलाती 
है, और फिर दे देती है । पुरुप तो अपनी थाथी स्त्री को देकर अलग हो 
जाता है, किन्तु स्त्री बडी वफादारी से उसे सचित करके जगत्‌ को देकर 
ही अलग नही होजाती, बल्कि जगत्‌ की सेवा के थोग्य उसे बनाती हैं । 

प्रकृति ने अपने समस्त गृुणो को एकत्र करके उसके दो भाग किये 
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र 


(१) मृदुल और (२) परुष । मृदुल अश का नाम स्त्री और परुष का 
पुरुष रक्खा । स्वय कप्ट सहकर दूसनो को सुख पहुंचाना मृदुल गुणो 
की विशेषता है। क्षमा, दया, तितिक्षा, उदारता, शांति, आदि मृदुल 
गुणो के कुछ नमूने हे । ये अपने धारण करनेवाले को कष्ट और दूसरे 
को सुख पहुँचाते है। परन्तु धारण करनेवाला उस कप्ट को कष्ट इस- 
लिए अनुभव नही करता कि वह दूसरे के सुख में अपने को सुखी 
मानता है| यही स्त्री का आदर्श है । यही स्त्री की दिव्यता है, यही 
पुरुष पर स्त्री की विजय है। यही जगत्‌ मे स्त्री का वेभव है। यही 
मानव जीवन मे रत्री का गौरव हैं। स्त्री के अभाव में जगत्‌ हिंसा, 
कलह, अशान्ति और दुख का नमूना बन गया होता । उसमे हरे-भरे 
विटप-वुन्द नही, वल्कि रूखें-सूखे ठूठ नजर आते । शोभा, सुन्दरता, 
सरसता, सजीवता की जगह भीषणता, बीभत्सता, नूजसता, स्वार्थान्धता 
ओर रकक्‍्त-पिपासा का राज्य दिखाई देता । स्त्री ने उत्पन्न होकर जगत्‌ 
पर अमृत की वृष्टि की है । उसने मनुप्य को उत्पन्न ही नही किया, 
जगत्‌ को जिलाया और अमर बनाया है । 
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रुप के शरीर में ओज, तेज, पराक्रम, के गुणो की अधिकता 

*७ है। इसलिए, स्त्री जहा उत्साह और जीवन देती है तहा 
पुरुष रक्षा करता, आगे बढता, कठिनाइयो को मिठाता, सकटो को 
चीरता और सफलता पाता हे । स्त्री में रमणीयता और पुरुष में परा- 
क्रम है। स्त्री लभाती है ओर पुरुष भयभीत करता है । स्त्री मे आकर्षण 


स्वततन्नता की ओर--- २० 


है। पुरुष मे आच है, स्त्री की ओरम नुष्य वरवस दौडा जाता है, पुरुष 
की ओर सहमता हुआ कदम उठाता है। स्त्री ही के हृदय में अपना 
हृदय मिला देना चाहता है, किन्तु पुरुष को दूर ही से पूजने योग्य 
समझता है । पुरुष में सूर्य की प्रखरता है, स्त्री मे शशि की स्निग्धता 
और सुधामयता । इसलिए पुरुष समाज का रक्षक, पथदर्शक, नेता और 
भय-नत्राता है। स्त्री समाज की सेविका है, पुरुष समाज का सिपाही हे । 
स्‍त्री खीचती है और जीतती है, पुरुप बढता है और जीतता है। 
स्‍त्री स्नेह फैलाकर जीतती है, पुरुप धौस दिखाकर जीतता है। स्त्री 
हृदय को जीतती है, पुरुष उसे दवाता है। स्त्री हराकर भी हारा हुआ 
नही समझने देती, पुरुप हराकर फिर कोशिश करता है कि यह जीतने 
न पावे । इस कारण यद्यपि पुरुष की धौस का प्रभाव समाज पर विशेष 
रूप से पाया जाता है तथापि समाज के हृदय की डोर तो स्त्री ही 
हिलाती है। इसलिए पुरुष आदर-पात्र होता हे पुरुष को आदर देकर 
बदले मे लोग आदर नही पाते, किन्तु स्त्री को स्नेह देकर बदले में 
बढता हुआ स्नेह पाते है । क्योकि पुरुष अपने लिए बडा हैं, स्त्री दूसरो 
के लिए बडी है । धौस आदर चाहती हैं--शुकाना चाहती हे, स्नेह 
दिल मिलाना चाहता हैं। आदर में बडप्पन है, स्नेह मे समानता है। 
लोग वडो को चाहते तो है, किन्तु खुश रहते है बराबर वालो से । 
पुरुष में दूसरे को अकित करने का भाव प्रबल हैं इसलिए ऐसे ही गुणो 
का विकास उससे स्पष्ट रूप से पाया जाता है। इसलिए स्त्री की 
सेवाओ को इतिहास नही जानता, उसने मनुष्य के जीवन-विकास में 
अपना इतिहास छिपा रक्‍्खा है । 

पुरुष प्रधातत इन चार रूपो म समाज की सेवा करता है-- 
सिपाही, नेता, अध्यापक, गुरु। सिपाही के रूप में वह समाज के लिए 
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लडता और विजय पाता है। नेता के रूप में वह समाज को आगे 
खीचता और उठाता है। अध्यापक के रूप में वह अच्छे सस्कारो को 
जगाता और गुरु के रूप मे उसे अपने अन्तिम लक्ष्य तक पहुँचाता है । 
ससार में जहा कही निर्भयता है, तेजस्विता है, दुर्देभनीयता है, प्रखरता 
है, वह पुरुष-शक्ति की देन हैं। यदि पुरुष न होता तो हिख्र पशु मनुष्य 
को चट कर गये होते | यदि पुरुष न होता तो स्त्री, बालक, निर्बेल 
अनाथ हो गये होते । यदि पुरुष न होता तो मृदुल भावो, मुदुल गुणो, 
या यो कहे कि साहित्य, संगीत, कला, को आश्रय ही न मिला होता । 
पुरुष न होता तो राज्य, समाज, सस्थाग्रे त बनी दोती, न शास्त्र और 
विज्ञान का इतना विकास ही सभवतीय था | पुरुष न होता तो समाज 
में सगठन, आन्दोलन, युद्ध, विजय, इन शब्दों और बडे-बडे राज्य तथा 
धमं-शास्त्रो का जन्म न हुआ होता । पुरुष मस्तिष्क का राजा है और 
स्त्री हृदय की देवी है | इसलिए पुरुष यदि न हुआ होता तो ससार 
दिमागी खूबियो से खाली रह जाता । पुरुष ज्ञान का और स्त्री बल का 
प्रतीक है । स्त्री न होती तो जिस प्रकार उत्साह और प्रेरणा-हीन 
निर्जीव समाज हमे मिला होता उसी प्रकार यदि पुरुष न हुआ होता तो 
अन्धे, पगु, अबुध, असहाय, समाज मे हम अपने को पाते । स्त्री विना 
समाज यदि जीवन-हीन है तो पुरुष बिना गति-हीन और दर्शन-हीन । 
इसलिए पुरुप समाज का सिरमौर और वन्दनीय है। पुरुष सत्य का 
तेज है और स्त्री अहिसा की देवी है । 
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स्त्री में ऋतु की प्राप्ति और पुरुषों में मूछो की रेख का बबना 
वाल्य-कारू की समाप्ति और यौवन के आगमन का चिन्ह 

। बचपन मनुष्य के जीवन में सबसे निर्दोप तथा कोमल अवस्था है । 
उस सरलता, निष्कपटता, सहज-स्नेंह का अनुभव मनुष्य फिर पूर्ण 
ज्ञानी होने पर ही कर सकता हैं। बचपन की निप्पापता स्वाभाविक 
और ज्ञानी अथवा पूर्ण मनुप्य की साधुता परिपक्व ज्ञान का फल होती 
है। इसका अर्थ यह नही कि बचपन में मनुष्य सचमुच निर्दोप होता है, 
वल्कि यह कि उस समय उसके सस्कार मन्द या सुप्त होते है और 
आगे चलकर वयोधर्मानुसार दुनिया के सम्पर्क में आने से जाग्रत और 
विकसित होते है । वास्तव मे बालक भावी मनुष्य है। जैसे कली में 
फल छिपा हुआ होता है वैसे ही वालक में मनुप्य समाया हुआ होता 
है | बालक ही खिलकर और फलकर मनुष्य होता है । वह'अपने प्राप्त 
ओऔर सचित सस्कारो के अनुसार गुण-ढोप अपने आसपास के वातावरण 
में से गृहण करता रहता है और अन्त मे मनुष्य वन जाता हैं । ज्यो-ज्यो 
बचपन समाप्त होता जाता है त्यो-त्यो उसमे एक ऐसी शक्ति पैदा 
होती जाती है जो उसे भले और बूरे की तमीज सिखाती है और अपने 
मन के वेगो को रोकने का सामर्थ्य देती है। इसे बुद्धि या सारासार- 
विचार-शक्ति कहते हैँ। जब यह मनुष्य को किसी काम से रोकती हे 
या किसी में प्रेरित करती है तब उसे पुरुषार्थ कहते है। इस विवेक 
और पुरुपार्थ के वल पर ही मनृष्य अपने बुरे सस्कारो को मिटाकर 
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अपनी उन्नति करता है । परन्तु बचपन मे ये शक्तिया बीजरूप में रहती 
हैं, इसलिए किसी रखवाले की जरूरत होती है । दूध पीने तक मुस्यत 
माता, पाठगाछा जाने तक माता-पिता तथा कुटुम्बीजन और फिर 
अध्यापक वालक के रखवाले होते हैं । उसके लालन-पालन, शिक्षा- 
दीक्षा, चाल-चलून, का भार इन्ही पर होता है । बालक अनुकरणशीरल 
होता है । बोलने और अपने मन के सभी भावों को अच्छी तरह 
प्रकाशित करने का सामथ्यं तो उसमे बहुत कम होता है, किन्तु समझने 
और ग्रहण करने की शक्ति काफी होती है। बारूक कई बार आखो के 
उतार-चढाव और चेहरे के हाव-भाव से हमारे मत के भावों को ताड 
जाता हैं। वह हमारी समालोचना भी करता है और परीक्षा भी लेता 
रहता है । वचन-भग से वालूक बहुत रुष्ट होता है और बुरा मानता 
है । 'हठ' तो बालक की प्रसिद्ध ही है। इस कारण उसके अभिभावकों 
की जिम्मेदारी और भी बढ जाती है । वे वारूक को जैसा बनाना चाहते 
हो वैसा ही वायुमण्डल उन्हे अपने घर और कुटुम्ब का बनाना चाहिए। 
हमारा निजी जीवन जैसा होगा वैसा ही घर का वातावरण होगा। 
दुव्यंसनी, झूठे, पाखण्डी, दुष्ट लोगो के घर मे बच्चा अच्छे सस्कार 
कैसे पा सकेगा ”? अतएव बच्चे को अच्छा बनाना हो तो अपने को 
अच्छा बनाना चाहिए । 
यदि हमने मनुष्य के जीवन के लक्ष्य को और उसके मर्म को 
अच्छी तरह समझ लिया हैं तो हमे बच्चे की शिक्षा-दीक्षा और पालन- 
पोपण में कठिनाई न होगी । मनुष्य का लक्ष्य एक हँ--पूर्ण स्वतत्रता । 
उसीकी तरफ हमे बच्चे की प्रगति करना है । उसके कपडे-लत्ते, खान- 
पान, खेल-कूद, पढना-लिखना, सोना-बैठना, सबमे इस बात का पूरी 
तरह ध्यान रखना होगा । घरमे सादगी, स्वच्छता, सुघडता, पवित्रता 
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की वृद्धि जिस तरह हो वही उपाय हमें करने चाहिएँ। माता का दूध 
बच्चे का सर्वोत्तम आहार है। मा का दूध बन्द होने के बाद उसे सादे 
ओर सात्विक किन्तु पौष्टिक आहार की आदत डालनी चाहिए । सफाई 
और सुघडता का पूरा ध्यान रहे । दात, नाक खूब साफ रहे । कपडे 
और दारीर की सफाई भी उतनी ही आवश्यक हैं। सुबह-शाम प्रार्थना 
करने की आदत डालनी चाहिए । अपनी चीजे सभमारूकर और नियत 
स्थान पर रखना सिखाना चाहिए। ऐतिहासिक, राष्ट्रीय और दवी पुरुषो 
के चित्र ओर वैसे ही खिलौने उन्हे देने चाहिएँ। कहानियो और अच्छे- 
अच्छे भजनो तथा गीतो द्वारा उसका चरित्र बनाने का ध्यान रखना 
चाहिए | कोई गुप्त वात अथवा अइलीलछ कार्य बच्चे के सामने न करना 
चाहिए ! बच्चो की शिक्षा के सम्बन्ध मे विशेपज्ञों द्वारा निर्मित साहित्य 
माता-पिता को अवश्य पढ लेना चाहिए ।* 

वालक प्रकृति का दिया हुआ सिलौना, घर का दीपक और समाज 
की आशा होता है। इसलिए उसके प्रति सदा प्रेम का ही बरताव 
करना चाहिए। मारने-पीटने से उल्ठा वाछक का विग्ाड होता है । 
बालक के साथ धीरज रखने की जरूरत है । जब हम नतीजा जल्दी 
निकालना चाहते है, या बच्चा हठ पकड लेता है तभी हम घीरज खो 
बैठते है और उसे मारने-पीटने छूगते हे । हमे इस प्रकार अपनी कमी 
की सजा बच्चे को न देना चाहिए | यद्यपि सभी बच्चो में एक ही आत्मा 
की ज्योति जगमगाती है और उसकी कोशिश बन्धन को तोडकर 


“गुजराती में दक्षिणामूर्ति भावनगर का ओर हिन्दी में हिन्दी- 
मन्दिर, प्रयाग आदि द्वारा प्रकाशित बाल साहित्य पढने योग्य है । 
बालकोपयोगी मासिक पन्न सी भगाना चाहिए। “बालक! “बानर' 'शिशु! 
“आनद' ( मराठी ) 'शिक्षणपत्रिका' के नाम उल्लेखनीय है । 


२५ - बालक-जीवन 


आजादी की ओर है तथापि हमें बच्चे की स्वाभाविक और आनुवशिक 
प्रवृत्ति समझने की चेप्टा करनी चाहिए। आत्मिक अश के साथ अनेक 
सस्कार मिलकर बच्चे का स्वभाव बनता है। उसकी चितक्त-अ्रवृत्ति 
जिधर हो उधर ही का मार्ग उसके लिए सुगस करदेना अभिभावकों का 
काम है । इसका यह अर्थ कदापि नही है कि हम उसकी बुरी प्रवृत्तियों 
को बढावे । कोई बालक भावना-प्रधान होता है, कोई बुद्धि-प्रधान, 
किसी का सन पढने-लिखने में अधिक लगता है, तो किसी का खेलकूद 
में । यह जरूरी नही हैं कि वच्चे को हम सदैव अपनी इच्छा के अनुसार 
_चलावे । उसे उसकी स्वाभाविक सत्‌ प्रवृत्ति की ओर बढने दे--सिफे हम 
उतनी ही रोक-थाम करते रहे जितनी उसको कुप्रवृतियों की ओर से 
हटाने के लिए आवश्यक है । बच्चे के लिए हर आवश्यक सामग्री के 
चुनाव में हम पूरी सावधानी से काम ले । अनियम और स्वेच्छाचार से 
उसे बचाने का उद्योग करे | ऐसे खेलो की आदत डाले जिससे उसका 
शरीर गठीरा हो और मन पर अच्छे सस्कार पडे। देशभक्ति, 
मानव-सेवा, नीति और सदाचार-सम्बन्धी इलोक, भजन, बोध-वचन उसे 
कठस्थ कराना चाहिए । अपने कुछ, समाज और देश या राष्ट्र की 
परम्परा तथा सस्क्ृति का ज्ञान उसे बचपन से ही प्रसगानुसार कराते 
रहना चाहिए | जीवन-चरित्रो का असर वालक के हृदय पर बहुत होता 
है। इसलिए देश-विदेशो के उत्तम और वीर-पुरुषो के चरित्र उसे 
अवद्य सुनाने चाहिएँ । भूत-प्रेत आदि की डरावनी-वाते कहकर बच्चे के 
हृदय को निर्वल न बनाना चाहिए | वच्चा यदि डर से कोई काम करता 
हो तो इसमे बच्चे की किसी प्रकार उन्नति नही है। दव्बू बालक घर, 
कुटुम्ब, समाज सबके लिए शर्म हैं। अभिभावकों की सदा यह इच्छा 
रहनी चाहिए कि हमारा बारूक हमसे वढकर निकले। वीर और 
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सेवा-परायण बालको के चरित्र भी सुनाने चाहिएँ। जबतक लिंग-ज्ञान न 
होने छगे तबतक लडके-लडकियो को साथ रहने और खेलने मे हर्ज नही है। 
हठी वालक से घबराना न चाहिए । बोदे बालक की अपेक्षा हठी वालुक 
अच्छा होता है । आज्ञाओ और नियमों का पालन बच्चो पर लादना नहीं 
चाहिए । किन्तु वह नियम-बद्ध और आज्ञापालक हो,इस ओर ध्यान देना 
चाहिए । हमारे घर का जीवन भी ऐसा होना चाहिए कि बच्चा खुद-ब-खुद 
नमू और सभ्य बनता जाय । अपनी जरूरत के हर काम को खुद करने 
की आदत बच्चे को डालना चाहिए। अपनी अपेक्षा अपने सहवासियों का 
अधिक खयाल करने की शिक्षा बालक को सदैव देनी चाहिए । है 
बालक मानव-जीवन की ज्योति है, इसलिए, जीवन-सघर्ष में 
पडने के पहले ही, उसे आवश्यक रूप से तैयार करना प्रत्येक माता-पिता 
और अभिभावक का परमधर्म है । 


[६] 
सार्थक जीवन की शर्तें 


ञ््रः जीवन को सार्थक बनाने वाली शर्तों को जान छेना 

जरूरी है। पहले तो हम यह अच्छी तरह समझ ले कि 

जीवन का अन्तिम लक्ष्य--सर्वोच्च आदशै--क्या है | इसके बाद हम यह 
सोचे कि जीवन के विकास-पथ मे हम आज किस मजिल पर हे | तभी 
हम अपना कार्यक्रम बनाने मे सफल हो सकेगे | अपने अन्तिम लक्ष्य के 
अनुरूप कोई निकटवर्ती जीवन-साध्य हमें निश्चित कर लेना चाहिए । 
वह ऐसा हो जो हमारी रुचि और प्रवृत्ति के अनुकूल हो । फिर हमे 
तत्सम्बन्धी अपनी योग्यता और अपूर्णता का विचार करना चाहिए । 


७ साथक जीवन की इझाते 


और फिर अपर्णता की पूर्ति का उद्योग करना चाहिए। साथ ही हमे 
अपने दैनिक जीवन के कार्यक्रम की उचित व्यवस्था करनी चाहिए । 
कार्यक्रम भी दो प्रकार का हो सकता है--एक तो व्यक्तिगत दूसरा 
सामाजिक । व्यक्तिगत मे सिफ इतना ही विचार करना काफी होगा 
कि हमारे घर की स्थिति कितनी अनुकूल और कितनी प्रतिकूल है । 
सामाजिक कार्यक्रम की अवस्था में सामाजिक स्थिति का भी हिसाब 
लगाना होगा । किसी कार्यक्रम का निए्चय करने के पहले हमें इस 
बात का विचार करना चाहिए कि इसका असर मुझ पर, सामनेवाले 
पर, मेरे कुटुम्ब, समाज और राप्ट्र तथा उनकी व्यवस्थाओ पर क्या 
होगा ? यदि कार्य ऐसा हो कि अकेले मुझे तो लाभ हो, पर शेष सबको 
हानि, तो उसे त्याज्य समझना चाहिए । छोटे और थोडे लाभ को बडे छाभ 
के आगे छोडने की प्रवृत्ति रखनी चाहिए । यदि अपना और कुटुम्ब का 
लाभ होता हो, किन्तु समाज और देश का अहित होता हो तो उसे छोड 
देना चाहिए। इसके विपरीत यदि समाज और देश का हित होता हो 
तो अपनी और कुट॒म्ब की हानि को मजूर करके भी उसे करना चाहिए । 
हमारी अपूर्णता दो प्रकार की हो सकती है--विचार या 
बुद्धि-सम्वन्धी और भौतिक सामग्री-सम्बन्धी । ज्ञान-सम्बन्धी हो तो 
अपने से अधिक योग्य और अनुभवी व्यक्ति को पथदर्शक बनाना 
चाहिए | भौतिक सामग्री मे धन, जन, और अन्य उपकरणों का 
समावेश होता है । धन प्रधानत धनियों से मिल सकता है । सहायक 
आरम्भ मे अपने कुटुम्ब, मित्र-मडल और सहयोगियों मे से मिल सकते 
है। उच्च चारित्र्य शव जगह हमारी सहायता करेगा । यदि चारिवत्य 
नही हे तो धनियो की खुशामद करती होगी । खुशामद हमें शुरू 
में ही गिरा देगी । जिस अन्तिम लक्ष्य की साधना के लिए हमने कदम 
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बढाया है उससे हमारा मुंह मोड देगी। खुशामद के लिए मिथ्या 
स्तुति'अनिवारय है । वह हमे सत्य से दूर छे जायगी और बल तथा 
प्रभाव तो सच्चाई में ही है। अत घन प्राप्त करने के लिए हमे सव 
से पहले सच्चाई का आश्रय लेना होगा । जन प्राप्त करने के लिए प्रेम, 
समता, उदारता और क्षमाशीलता जरूरी है। "मुझे किसीकी परवा 
नही” ऐसी मनोवृत्ति से जन नही जुट सकते । जन जुटाने में हमे उल्टा 
सौदा न कर लेना चाहिए । सिद्धान्त, आदर्श और मनोवृत्ति की एकता 
जितनी ही अधिक होगी उतनी ही सहयोगिता स्थायी और सुखद होगी । 

धन-जन आदि सामग्री प्राप्त कर लेना तो फिर भी आसान है, 
परन्तु उनको सग्रह कर रखना और उनका उचित उपयोग करना वडा 
कठिन है । खुशामद, बाहरी प्रछोभन से धन-जन-सामग्री जुट तो सकती 
है, किन्तु सचित नही रह सकती | यदि केवल स्वार्थ हमारा उद्देश 
होगा तो भी वह घर आईं सम्पद्‌ चली जायगी। हममे जितनी ही 
निस्‍्वार्थता और सचाई होगी उतनी ही यह सम्पद्‌ टिक रहेगी । सचाई 
के मानी है उच्चार और आचार की एकता। उचित उपयोग के लिए 
वुद्धि-बल की आवश्यकता है । मानवी स्वभाव का ज्ञान, समय की परख, 
समझाने की शक्ति, तात्कालिक आवश्यकता की सूझ, सरस और मीठी 
वाणी इसके लिए बहुत जरूरी है । प्राप्त धन-जन और अपनी वृद्धि के 
उचित उपयोग से हम अपना कार्य भी साधते है और उसके द्वारा प्राप्त 
अनुभव से अपनी अपूर्णता भी कम करते है । 

इसके अतिरिक्त शरीर,मन और बुद्धि-सम्बन्धी गुणो की आवश्यकता 
तो हई है । यदि हम अपने अन्तिम लक्ष्य और निकटवर्ती ध्येय को ठीक 
कर ले और सदा इस बात का ध्यान रखते रहे कि हम सीधे अपने लक्ष्य 
की ओर ही जा रहे है तो हमे अपने आप सुझता जायगा कि हमें किन- 
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किन शारीरिक, मानसिक और आत्मिक गृणो के प्राप्त करने की 
आवश्यकता है । अन्तिम लक्ष्य तो मनुष्यमात्र का निश्चित ही है । फर्ज 
कीजिए कि गोविन्द ने अपने लिए यह तय किया कि भारत के लिए 
पूर्ण राजनैतिक स्वतत्रता प्राप्त करना उसका नजदीकी लक्ष्य हे। इस 
लक्ष्य को प्राप्त करके वह अन्तिम लक्ष्य पूर्ण आत्मिक स्वतत्रता को 
पहुँचना चाहता है, तो सबसे पहले वह इस वात का विचार करेगा कि 
उसके स्वराज्य-प्राप्ति के साधन ऐसे हो जो उसे आत्मिक स्वतत्रता से 
पराड मुख न कर दे । यदि आत्मिक स्वतत्रता उसके दृष्टि-पथ से अलूग 
नही हैं तौ वह फौरन इस निर्णय पर पहुँच जायगा कि भारतीय 
राजनेतिक स्वतत्नता का पथ उसकी आत्मिक स्वतत्रता के पथ से भिन्न 
नही हो सकता । यदि इस वात मे कोई गलती नही है कि मनुष्य का 
अन्तिम लक्ष्य पूर्ण आत्मिक स्वाधीनता है तो फिर प्रत्येक भारतीय का 
मनुष्य होने के नाते वही अन्तिम लक्ष्य हैं और इसलिए उसकी 
राजनैतिक स्वाधीनता का पथ आत्मिक स्वाधीनता के ही अनुकूल होगा । 
आत्मिक स्वाधीनता के लिए सब से जरूरी बात हैं मनुष्य में सच्चाई 
का होना । सच्चाई के दो मानी हे--एक तो सच्चाई का ज्ञान और 
दूसरे उसका दृढता से पालन करने की व्याकुलता । यह सच्चाई मनुष्य 
की गति को रुकने नही देती और ठीक लक्ष्य की ओर अचूक ले जाती 
हैं । और यही गुण राजनैतिक स्वतत्रता के लिए भी अनिवायं है । 
क्योकि बल जो कुछ है वह सच्चाई में ही है। कहते हे--साच को 
आच क्या ? झूठ आखिर के दिन चलता है ? झूठे आदमी से लोग 
डरते हे, प्रेम नही करते | राजनेतिक और आत्मिक दोनो स्वतन्त्रताओ 
के लिए एक जरूरी वात यह है कि मनुष्य दूसरो के साथ अपने सबंध 
को स्थिर करे | उसे दूसरो के सपर्क मे आना पडता है, उन्हें काम देना 
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थडता हैं और उनसे काम लेना पडता हं । यह सम्बन्ध जितना ही अधिक 
मधुर, प्रेममय और सुखदायी हो उतना ही जीवन और जीवन की प्रगति 
सुखमय,निश्चित और णीघु होगी । दूसरों को दु स न देते हए काम करने की 
प्रवृत्ति रसना इसके लिए बहुत आवश्यक है। सुद कप्ट उठाले पर 
दूसरों को कप्ट न होने पावे---इथ भावना का नाम हैँ अहिसा । यह अहिंसा 
हमारे पारस्परिक व्यवहार को णुद्ध स्थिर और परस्पर-सहायक बनाती 
है। यह सत्य का ही व्यावहारिक रप है। अपनी दृष्टि से, अपनी अपेक्षा 
से जिसे सत्य कहते है, दूसरे की अपेक्षा से वह अहिसा कहा जाता ह । 
सत्य का प्रयोग जब दसरे पर करते है तो वह अहिंसा के रूप में बदरू 
जाता हैं । इस तरह क्या आत्मिक स्वाधीनता और क्‍या राजनंतिक 
स्वतत्रता दोनो के लिए सत्य और अहिंसा ये दो गुण प्रत्येक मनृप्य में 
और इसलिए प्रत्येक भारतीय में अनिवार्य है । जितना ही इनका विकास 
हमारे अन्दर अधिक होगा उतने ही हम दोनो प्रकार की स्वाधीनता के 
निकट पहुचेगे । यह सोचकर गोविन्द निश्चय करता है कि मे सत्य 
और अहिसा का पालन करूगा। ये तो हुए सर्वे-प्रधान मानसिक और 
आत्मिक गुण । दोनो स्वाधीनताओ के लिए मनृष्य में ककोर और 
मृदुल दोनो प्रकार के गुणो के उदय वी आवश्यकता है । 

पिछले अध्यायो में हम यह देख ही चुके है कि क्षमा, दया, तितिक्षा, 
उदारता, शान्ति आदि मृदुरू गुण है और पुरुपार्थ, पराक्रम, शूरवीरता, 
त्तेजस्विता, निर्भगता, साहस आदि कठोर गुण है । समस्त कठोर गणो 
का समावेश सत्य मे और मृदुल गुणो का अहिंसा में हो जाता हे । 
एक ओर से सत्य का आग्रह रखने का और दूसरी ओर से अहिसा के 
पालन का आप प्रयत्त कीजिए तो मालूम होने छगेगा कि आपमे 
कठोर और मृदुलरू दोनो प्रकार के गुणों का विकास हो रहा है--एक 


३१ साथक जोवन को शत 


ओर आपका तेज अबाध रूप से वढ रहा हैं और दूसरी ओर सहवासियों 
में आपके प्रति प्रेम और सहयोग की मात्रा बढती जा रही है । सत्य 
अपने स्वत्व की गैरटी हैं और अहिसा दूसरे को उसके स्वत्व रक्षा का 
आइदवासन देती है | सत्य जब व्यावहारिक रूप में अहिसा बनने लगता हे 
तब कौशल या चातुरी की उत्पत्ति होती हैं । जब मनृष्य को यह सोचना 
पडता हैँ कि एक ओर मुझे सत्य से डिगना नही है, दूसरी ओर दूसरे 
को कष्ट पहचने नही देना हैँ, किन्तु यह बात तो दूसरे से कहनी या 
करा लेनी है तो अब ऐसी दशा में किस तरह काम किया जाय ? 
इसका जो उत्तर उसे मिलता हे या जो रीति उसे सझती है उसीको 
व्यावहारिक भाषा मे कौशल या चातुरी कहते हे । सत्य और अहिसा 
की रगड से यह पैदा होती हैं । झूठ, बनावट, मक्‍कारी से भी चतुराई 
की जाती है, किन्तु असली हीरे और नकली हीरे में जो भेद होता है 
वही इन दोनो प्रकार के कौशल में होता हैं। एक जवावी, ऊपरी और 
दिखाने के लिए होता है, दूसरा हृदय की सस्क्ृति का फल होता है । 
सत्य और अहिसा के मथन से एक ओर मानसिक गुण बढता है वह है 
बुद्धि की तीकणता । सत्य और अहिसा के पथिक को कदम-कदम पर 
सोचना पडता हैं। पेचीदगियो मे से रास्ता निकालना पडता है । इससे 
उसकी प्रज्ञा तीक्ष्ण होती हे । 

अब रही शारीरिक योग्यता । सो यह उचित खान-पान, व्यायाम 
आदि से प्राप्त हो जाती है । परिमित आहार और नियमित व्यायाम 
नीरोगता की सबसे वढकर ओपधि हैँ । दूध से बढकर पौप्टिक, नींद 
से बढकर दिमाग को ताकत पहुँचानेवाली वस्तु और दूर तक धूमने 
से बढकर मन्दाग्नि को टूर करने का उपाय ससार में नही हैं । व्यायाम 
जहा तक हो स्वाभाविक और उत्पादक हो । ॥॒ 


स्वततन्रता की ओर-- डर 


इसके बाद गोविन्द यह चुनता है कि स्वतत्रता की प्राप्ति के लिए 
मैं किस काम को अपनाऊँ ? अपनी रुचि और योग्यता को देखकर 
चह किसी एक काम को छेता हैं और उसमें अपनी सारी शक्ति लगा 
देता है । धन-जन लाता है, आवश्यक जानकारी प्राप्त करता हैँ और 
उसे पूरा करता है। प्रत्येक कामकी योग्यता और आवश्यकता का 
चह विचार करता है । फर्ज कीजिए, उसके सामने दो काम आते हे-- 
एक विधवा-विवाह और दूसरा अस्पृश्यता-निवारण | वह अस्पृष्यता 
निवारण को चुनता है। क्योकि विधवा-विवाह के बिना भारत की 
आजादी उतनी नहीं रुकती जितनी अछूतपन के कारण रुक रही है । 
इस तरह वह अपने जीवन की हर एक सास में यह विचार करेगा 
कि कौन से काम करूँ जिससे स्वाधीनता जल्दी से जल्दी आवे । अनुक्टूल 
कामो को, गुणो को, शक्तियो को वह अपनावेगा, प्रतिकूल को छोडेगा, 
यथा अनुकूलता मे परिणत करने का उद्योग करेगा। जब जीवन के 
प्रत्येक छोटे काम में भी वह इस दृष्टि से काम लेगा तो उसे दीख 
पडेगा कि सामान्य व्यवहार में न-कुछ और क्षुद्र दिखनेवाले काम, 
विचार, व्यवहार भी कितने महत्वपूर्ण हे और मनुप्य को कितना 
सम्हलने की, जागरूक रहने की और सारासार-विचार करने की आव- 
इयकता है| वह हर एक बात की जडतक पहुँचने की कोशिश करेगा-- 
और किसी चीज को जड से ही बनाने या बिगाडने का उद्योग करेगा। 
ऊपरी इलाज से उसे सनन्‍्तोष न होगा । यह वृति उसे गम्भीर, धीर और 
निशचयी बनावेगी, और अन्त को सफलता के राजमार्ग पर छा रक्खेगी। 

जीवन को सार्थक बनाने की प्राय सब छा्ते यहा आ अई हे अब 
हम यह देखे कि मनुष्य क्या होने चला था और क्या हो गया है ? 





स्वतंत्र-जीवन 
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मण जन्मत स्वतत्र है। जिन सस्कारो को लेकर वह जन्मा है, 
जिन माता-पिताओ के रालन-पालन ने उसे परवरिश किया 
है, जिन मित्रो, कुटुम्बियो और गृरुजनो ने उसका जीवन वनाने में 
उसे शिक्षा-दीक्षा, सुमति और सहयोग दिया है, उसके प्रति अपने 
बन्धनो और करत्तंव्यो को छोडकर कोई कारण ऐसा नही है जिससे 
चह अपनी इच्छा और रुचि के प्रतिकूल किसी के अधीन बनकर रहे । 
ससार में कोई शक्ति ऐसी नही है, जो उसे दवाकर, अपना दास बना 
कर रख सके | यदि मनुष्य आज हमें किसी व्यक्ति, समूह, प्रथा या 
नियम का गुलाम दिखाई दे रहा है, तो यह उसकी अपनी करतूतो का 
फल है, उसकी त्रुटियो, दुर्गगो, कुसस्कारो का परिणाम है | अन्यथा 


स्वततन्नता को ओर-- ३६ 
वयस्क--बालिग--होते ही वह अपनी रुचि, अपनी इच्छा, अपने आदर्श 
और उद्देश के अनुसार चलने के लिए पूर्ण स्वतत्र है। आरम्भ मे मनुष्य 
स्वतत्न ही पैदा हुआ था । किन्तु उसके स्वार्थ-भाव ने, उसके भेडियापन 
और लूटेरेपन ने, उसे स्वामी और दास, सम्पन्न और दीन, पीडक और 
पीडित, इन दो भागो में बाट दिया है। पशु के मुकाबले मे जो अनन्त 
शक्तिया मनूष्य को मिली हैं, उनका परिणाम तो यह होगा चाहिए 
था कि वह हर अर्थ में पश्ु से ऊँचा, वली, पवित्र और रक्षक साबित 
हो, किन्तु पूर्वोक्त दो बुराइयो ने कई बातो में उसे पशु से भी गया- 
बीता बना दिया है । एक पशु दूसरे पशु को अपना गुलाम बनाने की 
कला में इतना निपुण कहा है ? इतने वैज्ञानिक और सभ्य तरीके से 
दूसरे पशु को हडप जाने, फाड खाने के लक्षण उनमे कहा मिलते हे ? 
परन्तु मनुष्य ने अपनी बुद्धि-जो पशु को प्राप्त नही है---और पुरुपार्थ 
का ऐसा दुरुपयोग किया है कि आज वह खुद ही अपने बनाये जाल 
में फेंसंकर उसमे से निकने के लिए बुरी तरह छटपटा रहा है। उसने 
जो समाज और शासन का ढाचा खडा किया है--समय-समय पर जो 
कुछ परिवतेत उसमे करता रहा--वह यद्यपि इसी उद्देश से था कि 
मनुप्य स्वतनत्न और सुखी रहे, किन्तु कुबुद्धि ने उसे अच्छे नियमो, तथा 
सतूप्रणालियो का उपयोग, एक का स्वामित्व और प्रभुता बढाने में तथा 
दूसरे को सेवक और रक बनाने मे करने के लिए विवश कर विया । 
उसने स्वतत्रता के शरीर को पकड रबखा, पर आत्मा की उपेक्षा की 
और उसे खो दिया । स्वतत्रता के क्षेत्र मे उसने ऊँची-से-ऊँची उडानें 
मारी, अनन्त शक्तियो की पूर्णंता या पूर्ण विकास तक की कल्पना उसने 
कर डाली, फिर भी झ्राज हम उसके अधिकाश भाग को पीडित, दलित, 
दीन, दुखी, पतित और पिछडा हुआ पाते हे । पशु स्वतत्र है, गुलामी 
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उसे यदि सिखाई है तो मनुप्य ने ही । इसमे मनुष्य ही उसका गुरु 
और स्वामी है । मनुष्य चढने की धुन मे, चढने के शत्रम में इतना गिरा 
कि केवल पशु-पक्षी ही नही खुद अपनी जाति और अपने भाइयो को 
भी गुरूम बना के छोडा । आज व्यक्ति, समूह और जातिया दूसरे को 
अपने छल, वल और भेडियापन के बदौलत अपना दास और दवा 
हुआ बनाकर उसपर गवे करते हे, मूछे मरोडते ' हे, अपना गौरव - 
समझते है !! यह पतन मनुष्य ने खुद ही अपने हाथो कर लिया है--- 
“जिसकी छाठी उसकी भेस' के नियम को इसका श्रेय हैं । स्वतत्रता के 
वास्तविक रूप को उसने भुला दिया । अपने असली रूप को वह भूल 
गया । अपने गन्तव्य स्थान का भान उसे न रहा । स्वतत्र उत्पन्न होकर 
वह चिरस्थायी सुख की शोध मे चला और मनुष्य-जाति को पीडक और 
पीडित दो भागो में वाट दिया । उसकी बुद्धि और साधना ने उसको सुख, 
शान्ति और आनन्द के धाम तक पहुँचा दिया था, किन्तु अपना ही 
भला चाहने, अपनी ही रोटी सेक लेने, और दूसरे की परोसी थाली को 
खुद छीनकर खा जाने की प्रवृत्ति ने आज उसे अपने ही मुटुठीभर भाइयों 
का दास बना रकक्‍्खा है ! जो स्वतत्नता का प्रेमी था, साधक था, व्यक्तिरूप 
में उसका उपभोग भी करता था, वही जालिम और मजलूम, दास और 
प्रभु के टुकडो में बट गया । मुट्ठीभर छोग स्वतत्रता के नामपर 
स्वतत्रता के नशे में, अपने करोडो भाइयो का खून चूसते हे, उनकी 
कमाई पर गुलूछरें उडाते हे, अपने को वडा, ऊँचा, श्रेष्ठ समझकर उन्हे 
हीन, गिरा और हेय समझने से अपने बडप्पन, उच्चता और श्रेष्ठता 
की जान मानते है । इसकौ मूल कारण यही है कि उसने स्वतत्रता से 
तो प्रीति की, पर उससे ऐसा चिपटा कि उसे भी अपने अधीन वना 
डाला ! अपनी प्रियतमा के बदले उसे पदाकित दासी बना डाला [| 


स्वतन्नता की ओर--- श्ष 


अर्थात्‌ स्वतत्रता को तो उसने थोडा-बहुत समझा, पर उसकी रक्षा और 
उसके स्वरूप की सच्ची झाकी वहुजन-समाज को कराने के उद्देश से 
ही सही, कुबुद्धि, स्वार्थ-भाव, लुटेरेपन ने उसे अपने भाइयो का सेवक, 
सखा, मित्र बनाने के बदले स्वामी, पीडक और जबरदस्त बना दिया । 
स्वतत्रता का वह इच्छुक रहा और है, पर उसके पूर्ण और असली स्वरूप 
को भूछ गया, दूसरे भाई के प्रति अपने व्यवहार-नियम और ककतैंव्य 
को विसार बैठा, जिसका फल यह हुआ कि आज उसे अपने ही पर 
घृणा हो रही हे । यदि मनुष्य आज अपनी ऊपरी तडक-भडक के अन्दर 
छिपे गन्दे ढाचे को देखे, अपने क्षुद्र मनोभावो को जाचे तो, उसे अपना 
वर्तमान जीवन भारतभूत होने रूगे, अपने पर गव॑ और गौरव होने के 
बदले शर्म और ग्लानि से उसका सिर नीचे होने छगे। अरे, यह 
अमरता का यात्री किस अन्धे कुए में जा गिरा ? अपने भाइयो को, 
उद्धार करने का टिकट देकर, सारे जहाज को ही किस बिकट रेते मे 
फेंसा मारा ? मनुप्य, क्या तू अपने को पहचान रहा है ? सच्ची 
स्वतत्रता की याद तुझे है ? अपने चलने और जाने के मुकाम का खयाल 
तुझे है ”? इस समय किस जगह है और कहा जा रहा हैं---इसकी सुध 
तुझे हैं? क्या तू चेतेगा ? सुनेगा ? जागेगा ? सोचेगा--सम्हालेगा, 
अपने को और अपने भाध्यो को अपने गुलामी के अन्धे गड़ढे से निका- 
लेगा ओर उन्हे लेकर आगे दौडेगा ? 


[२] 
सामूहिक-खतंत्रता 


नृष्य स्वतत्र जन्मा तो है, उसे स्वतत्रता परमप्रिय तो है किन्तु 

उसने उसकी असलियत को भुला दिया है, खो दिया हैं । एक 

मनुष्य महज अपनी ही स्वतत्रता का खयाल करता है, दूसरो की का नही, 
यदि करता भी है तो अपनी का अधिक, दूसरो की का कम । एक तो 
उसने आधी स्वतत्रता को पूरी स्वतत्नता समझ रबखा है, दूसरे सामूहिक 
रूप में स्वतत्रता की पूरी ऊँचाई, पूरी दूरी तक नही पहुँच पाया है, या 
पाता हैँ, तमाम किरणो सहित स्वतत्रता का पूरा दर्शन वह नहीं कर 
रहा है, या उसके पूरे वैभव और स्वरूप से दूर रहता है। सच्ची स्वतत्नता 
वह है, जो अपना तथा दूसरो का समान रूप से खयारू और लिहाज 
रवखे । जो अधिकार, सुविधा या सुख मे अपने लिए चाहता हूँ वह में 
औरो को क्यो न छेने दू ? यदि खुले या छिपे तौर पर, जान मे वा 
अनजान मे, में ऐसा नही करता हूँ, तो अपने को सच्ची स्वतत्रता का 
प्रेमी के कह सकता हूँ ? मनुष्य अकेला नही हैं । उसके साथ उसका 
कुटम्ब, मित्रमण्डल और समाज जुडा हुआ है । सनन्‍्यासी हो जाने पर भी, 
जगल मे घूनी रमाने पर भी, वह समाज के परिणामों, प्रभावों और 
उपकारो से अपने को नही बचा सकता | जबतक एक भी मनुष्य उसके 
पास आता है, या आ सकता है, समाज की एक वस्तु, घटना या 
भावना उस तक पहुँचती रहती है तवतक वह उसके प्रभावों से अपने को 
सामान्यत नहीं बचा सकता । अतएव अपने हित, सुख और आनन्द का 
खयाल करने के साथ ही उसे दूसरे के हित, सुख और आनन्द का भी 


स्वतन्नता को ओर--- 9० 


खयाल करना ही पडता है और करना ही चाहिए। अतएवं वह महज 
अपनी परतत्रता की बेडिया काटकर खामोश नही बैठ सकता । अपने 
पडौसियो का भी उसे खयाल रखना होगा ॥ जो मनुष्य अपनी स्वाधीनता 
का सवार जितना ही हल कर चुका होगा वह उतना ही अधिक दूसरों 
को स्वाधीनता विलाने मे, या उसकी रक्षा करने में सफल'होगा और 
उस मनृष्य की अपेक्षा जो बेचारा अपने ही बन्धनों को काटनें मे छगा 
हुआ है, उसपर इसकी अधिक जिम्मेवारी भी है । यह एक मोटी-सी 
बात है कि जिसके पास अपना काम शेप नही रह गया है वह दूसरो का 
काम करदे, जो कि उससे कमजोर, या पिछडे हुए है । इस प्रकार दूसरों 
की सहायता या सेवा करना मनुष्य की एक स्वाभाविक और उचन्चत 
भावना है, जो कि मनुष्य की पूर्णता की वृद्धि के साथ ही उसपर उसकी 
अधिक जिम्मेवारी डालती जाती है। - 

इस तरह एक तो हमने स्वततन्नता के अधकचरे रूप को देखा है और 
दूसरे खुद' उससे छाभ उठाने की अधिक चेप्टा की है, दृसरो को उसका 
लाभ लेनेदेने या पहुँचाने की तरफ हमारी तवज्जो कम रही है । यही 
कारण है, जो मनुष्य जाति सच्ची और पूरी स्वतत्रता से अभी कोसो 
और बरसो दूर है । यदि मनृष्य अपने जीवन पर दृष्टि डाले तो उसे पता 
लगेगा कि आज वह स्वतन्नता का प्रेमी वनकर, समाज या देश में नही 
रह रहा है, वल्कि धन, सत्ता, विद्कत्ता, वणोच्चता या परम्परागत बड- 
प्पन के बदौलत इनके प्रभावों से लाभ उठाकर वह दूसरो को दबाने का 
कारण बन रहा है । मेरी पत्नी यह मानती चली आई है कि पति तो 
भल्ता बुरा जेसा हो पति-देव है, उसका कहा मुझे मानना ही चाहिए, 
उसका आदर मुझे करना ही चाहिए । बेटा-बेटी और नौकर-चाकर भी 
यही सुनते, देखते और समझते चले आये है कि बडो का, वजुर्गों का, 
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मालिको का हुक्म वजाना ही चाहिए, उनके सामने उनका सिर सदा 
झुका ही रहना चाहिए | प्रजा को यह सिखाया ही गया हे कि वह राजा 
या जासको के रौव को माने ही--उसके अन्तर के विकास की पुकार के 
विपरीत भी वह शासन और सत्ता के सामने सिर झुकाये ही। पर मे 
पूछता हूँ कि क्या यह हमारे लिए--सच्चे मनष्य के लिए--गौरव और 
गये की बात है ? इस तरह सीधे या उलटे तरीको से बडाई धन और 
अधिकार पाना अथवा उसके मिलने पर फूलना, इसमे कौन बडाई 
है ? क्‍या पुरुपार्थ है ? बडाई और पुरुपार्थ, गव॑ और गौरव की बात तो 
तव हो, जब मनुप्य इन साधनों के दवाव से नही बल्कि अपने पूर्ण स्व- 
तन्त्रता-प्रेम के कारण दूसरो के हृदय पर अधिकार करले और उसे बनाये 
रक्खे । दूसरे मनुष्य उसके शारीरिक बल, गद्धि-वैभव, धन-लोभ, कुल- 
गौरव या सत्ता-भय से दवकर नहीं, बल्कि उसके स्वतन्त्रता-प्रेम से 
उसकी यरुष्टि करनेवाले सद्गूणों से, प्रेरित, आकपित होकर उसे चाहे, 
अपने हृदय में प्रेम और आदर की चीज बनावे, तो यह स्थिति अलबत्ता 
समझ में आ सकती है | इसका गौरव और उच्चता तथा दोनो के सच्चे 
छाभ की कल्पना करके मन आनव्द मे नाचने रगता है । उस समय प्रेम 
और आदर, सुख और शान्ति, प्रगति और उन्नति बनावटी, क्षण-स्थायी 
और ऊपरी नही बल्कि सच्ची, हादिक और स्थायी होगी। पर स्वतन्त्रता 
के इस सच्चे लाभ को हम तभी पा सकते है, जब हम सच्चे अर्थ में रुव- 
तन्त्रता की आराधना करे | जितना जोर हम अपनी स्वतन्त्रता पर देते 

है, जितना ध्यान हम अपनी स्वतन्त्रता का करते ओर रखते हे, उतना 

ही दूसरो की स्वतन्नता को निवाहने का भी रकखे। अपनी स्वतन्त्रता की 

प्राप्ति या रक्षा के लिए यदि आज हम तन, मन्त, धन सव स्वाहा करने 

के लिए तैयार हो जाते है तो दूसरो को स्वतन्त्रता दिलाने और उसकी 
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रक्षा करने के लिए भी क्या हम अपने को इतना तैयार पाते हे ? रक्षक 
होने के वजाय हम उलटे आज दूसरो की, अपने से कम भाग्यगाली या 
पिछडे औौर गिरे भसाइयो की स्वतत्रता के भन्षक नही वन रहे हैं ? इस- 
लिए हमें महज दूसरो की, अपने पडौसी की, स्वतन्त्रता का ध्यान रखने से 
ही काम न चलेगा खुद अपनी स्वतन्त्रता से अधिक महत्व दूसरों की, 
पडौसी की, स्वतन्त्रता को देना होगा । ऐंसा प्रयत्त करने पर ही वह 
अपनी स्वतन्त्रता के बरावर उसकी स्वतन्त्रता का ध्यान रख सकेगा । 
क्योकि अधिकाण मनुष्य स्वार्य की ओर अधिक और पहले झुकते हैँ । 
इसलिए जरूरी है कि मनुष्य दूसरे का खयाल करने की आदत डाले । 
इतिहास में अपनी स्वतन्त्रता की रक्षा के लिए छडने के सेक्डो उदाहरण 
मिलते हें । किन्तु ऐसे क्तिने सत्पुत्प हुए ह॑ जिन्होंने महज दूनरों को 
स्वतन्त्रता दिलाने के लिए बडी-बडी लडाच्या लडी है ? मनुप्य-जाति 
अनीतक विव्यस-मार्ग में जिस मजिल तक पहुँच चुकी हैं उसमे अभी इस 


च्छ 
के 





हल 


व्चिर को प्रा महत्व नहीं मिला है इसलिए मेरी राय में हमारी 
स्वतन्त्रता की भावना जघूरी वनी हुई है। इस जवूरी भावना ने ही 
साम्राज्यवाद को जन्म दिया हैं। यही स्वेच्छाचार और अत्याचार की 
जननी हँ । कपट-नीति क्रो नी णोपण बहुत-कुछ इनीसे मिलता है। णदि 
मनुष्य जपने से जधिक दूसरों का खबाल रखने रूगे तो ये महादोप समाज 
से अपने-आप मिटने छगे । फिर इस भावना की वृद्धि से मनृष्य न केवल 
स्वय उच्चति-पूृथ,मे अप्रसर होता जायगा, वल्कि समाज को भी बागे 
वढाता जर्विया । न केवछ, उनके वरन्‌ सामूहिक हित के लिए भी इस 
भावना की पुष्टि आवस्यक है 


र्भ्न 
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[३] 
शासन की आदरशे कल्पना 


सवा तत्रता का या समाज-व्यवस्था का सबसे बडा और प्रवूू 
साधन शासन रहा है । अतएवं पहले उसीका विचार 
करे। मनुष्य-जाति के विकास और इतिहास पर दृष्टि डाले तो यह पता 
चलता है कि आरम्भ मे मनुष्य का मानसिक और बौद्धिक विकास चाहे 
अधिक न था, पर वह स्वतत्र आज से निश्चित रूप में अधिक था। शान 
साधन और सस्कृति मे चाहे वह पिछडा हुआ था, पर आज की तरह 
अपने भाइयो का ही, अपना ही इतना अधिक गुलाम न था ) जब तक 
वह अकेला रहा, अपनी हर वात मे स्वतत्र था। जब उसने कुटुम्व 
बनाया और जाति या समाज की नींव पडी, तब वह अनेक व्यक्तियो 
के सम्पकं और असर में आने छूगा। पर ज्ञान और सस्कृति की कमी 
से आपस मे झगडे ओर बुराइया पैदा होने लगी एवं एक-दूसरे पर असर 
डालने छगी । तब उसने इनके निपटारे के लिए एक मुखिया बना लिया 
और उसे कुछ सत्ता दे दी । यही आगे चलकर राजा बन गया । इसने 
भरसक समाज के रक्षण और पोषण का प्रयत्न किया, पर बुद्धि के साथ 
साथ मनुष्य मे स्वार्थ-लाधन और दृरुपयोग-वृत्ति भी खिलने छकूगी, जिस 
से राजा स्वेच्छाचारी, स्वर्थ-साघु और मदान्ध होने लगे। शास्त्र और 
सेना-बलछू का उपयोग जनता को ऊँचा उठाने के बदले उसे गुलाम बनाये 
रखने मे होने लगा । तब मनुष्य मे राजसंस्था के प्रति ग्लानि उत्पन्न हुई 
और उसने राजसत्ता के बजाय प्रजासत्ता कायम की । वशपरम्परागत 
राजा मानने की प्रथा को मिटाकर उसने अपना प्रतिनिधि-मण्डल बताकर 


स्वतन्नता को ओर--- ॥:8:॥ 


उसके निर्वाचित मुखिया को वह सत्ता दी। पर मनुष्य के स्वार्थ-भाव 
ने इसे भी असफल कर डाला । एक राजा की जगह मनुष्य के भाग्य के 
ये अनेक विधाता वन गये । इन्होने अपना एक गुट्ट बना लिया और छगे 
जनता को उसके भले के नाम पर लूटने और धोखा देने । तब मनुष्य 
फिर चौका, अवकी उसने विचार किया कि समाज के इस ढाचे को ही 
बदल दो । ऐसा उपाय करो, जिससे मुट्ठी भर लोगो की ही नही वल्कि 
बहु-जन-समाज की वात सुनी जाय और उनका अधिकार समाज में तथा 
राज-काज मे रहे । एक मुट्ठीभर लोगो के हाथो में अपनी भाग्य-डोर 
छोटकर जिस तरह अब तक वह राजकाज से वेफिक्र रहता था उसमे भी 
उसे दोष दिखाई दिया और अवकी वह खुद समाज रचना और राज- 
सचालन में दिलचस्पी लेने लगा । पहले जहा वह स्वभावत स्वतत्र और 
स्वतत्र-वृत्ति था, वहा वह अव ज्ञान-पूर्वक स्वतत्र होने की धुन में लगा है । 
पहले जहा वह “व्यक्ति' रहकर स्वतत्र था, तहा अब 'समाज' बनाकर 
स्वतत्र रहना चाहता है। पहली बात बहुत आसान थी दूसरी बडी 
कठिन है। किन्तु उसका ज्ञान और सस्कृति उसको राह दिखा रहे हैं 
और साधन एवं पौरुष उत्साहित कर रहे हें। उसने देख लिया कि 
कुटुम्ब मे जो सुख, सुविधा और स्वतत्रता है वह अब तक की इन भिन्न- 
भिन्न शासन-प्रणालियो ने समाज को नहीं दी। इसलिए क्यों न सारा 
समाज भी कौटुम्बिक तत्वो पर ही चलाया जाय ? यदि कुटुम्ब मे चार 
या दस आदमी एक साथ सहयोग से रह सकते है, तो फिर सारा समाज 
अपने को एक बडा कुटुम्व मानकर क्यो नहीं रह सकता ” इस तरह 
“सुघैव कुटुम्बकम्‌' की जो कल्पना अब तक मनुष्य के दिमाग और 
जीवन में एक व्यक्ति के लिए थी उसे ममाज-गत बनाने का ज्ञान उदय 
हुआ ओर उसके प्रयोग होने लगे । आजकल रुस में यह प्रयोग, कहंते 
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है, सफलता के साथ हो रहा है। सारा रूस एक कुटुम्ब मात लिया गया 
है और उसका शासस-सूत्र जनता के हाथो में है। अभी तो उन्हे कौदृ- 
म्विक सिद्धाल्त के विपरीत एक शासन-मण्डल--सरकार--और रक्षा 
के लिए शास्त्र तथा सेना रखनी पडी है, पर यह तो इसलिए और तभी 
तक जबतक कि सारे रूस मे सामाजिकता के सच्चे भाव और पूरे गुण 
लोगो मे न आजावे । इस प्रकार होते-होते समाज के शासन का आदर्श 
यह माना जाने लगा हैं कि समाज में किसी शासक-मण्डल की कोई 
जरूरत न रहनी चाहिए, बल्कि बहुत-से-बहुत्त हो तो व्यवस्थापक-समिति 
रहे । वह जनता पर शासन न करे वल्कि उसकी आवश्यकताओं की 
पूर्ति भर करती रहे, उसे आवश्यक साधन-सामग्री पहुँचाती रहे । अर्थात्‌ 
समाज में कोई एक या मुद्ठी भर व्यविति नही, बल्कि सारा समाज 
अपना राज या शासन आप रहे--सब घर-घर के राजा हो जायें । अभी 
कल्पना में तो यह शासनादशे बहुत रम्य और सुखदायी मालूम होता है, 
और असम्भव तो प्रयत्न करने पर ससार में हईं क्या ? किन्तु इस स्थिति 
को पाना, सो भी सामूहिक और सामाजिक रूप में, है बरसो के लगातार 
सम्मिलित, सुसगठित और हादिक प्रयत्नो की बात | 
>८ १८ धर भर 

समाज को सुव्यवस्थित और प्रगतिशील बनाने के लिए हिन्दुओ ने 
एक जुदा ही तरीका दृढ़ निकाला था। उन्होने देखा कि सत्ता, धन, 
मान और सख्या ये चारो बल एक जगह रहेगे तो उस अवस्था में 
मनृष्य की शक्ति और उसके दुरुपयोग का भय बहुत अधिक है। इस- 
लिए इन चारो को अरूग-अछूग बाट देना चाहिए। फिर जैसी मनृष्य 
की खासियत हो वेसा ही काम उसे समाज मे दे देता चाहिए, जिससे 
किसी एक पर सारा बोझ न पडे और समाज का काम बड़े मजे मे चलछ 
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जाय । उसने विचारशील, क्रियाशील, सग्रहशील और श्रम तथा सगठन- 
ज्ञीरू इन चार विभागो में समाज के छोगो को वाट दिया और उनके 
कार्यो के लिए आवश्यक तथा मनोवृत्तियो के अनुकूल क्रश मान, 
सत्ता, घन और सख्या तथा आमोदफप्रभोद ये पुरस्कार अथवा उसकी 
सेवा के प्रतिफल उसे देने की व्यवस्था कर दी । हम हिन्दू इन्हे ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र के नाम से पहचानते हे और इनके भिन्न-भिन्न 
कत्तंव्यो का ज्ञान भी आम तौर पर सबको है। ढद्धि और विचार-प्रधघान 
होने के कारण ब्राह्मण सहज ही समाज का नेता बना, क्रिया और सत्ता, 
प्रधान होने से क्षत्रिय शासक और रक्षक वना, सग्रह और घन प्रधान 
होने के बदौलत वैद्य समाज का दाता और पोषक, तथा सख्या और 
सगठन-प्रधाव होने के कारण शूद्र समाज का सहायक ओर सेवक बन 
गया । इससे समाज मे स्वार्थ साधने के चारो साधन और वलरू अरूग- 
अलग बट तो गये, एक जगह एकत्र होकर या रहकर समाज को 
अव्यवस्थित करने या अपने पद और पुरस्कार का दुरुपयोग करने की 
सभावना जाती तो रही, एक बडी विपत्ति का रास्ता तो रुक गया । 
यह प्रणाली बरसों तक हिन्दुस्तान में चली भी--अब भी दुटे-फूटे रूप 
में नाम-मात्र के रिए कायम है--किन्तु इससे एक वड् दोप भी पैदा 
हो गया । एक तो मनुष्य के उसी स्वार्थ और कुबुद्धि ने उसपर अपना 
असर जमाया और चारो अपने-अपने क्षेत्रो में समय पाकर अपने-अपने 
पदो से समाज की सेवा करने के बदले खुद ही छाभ उठाने लगे और 
दूसरे को अपने से नीचा मानकर उन्हे पीछे रखने--दवाने रंगे, दूसरे 
'एक ही वर्ग मे एक गृण की इतनी प्रधानता होगई कि दुसरे, अपने तथा 
कुटुम्व के पालन-पोषण एव स्वातत्यरक्षण के लिए आवश्यक गुण नप्ट 
होते चले गये, जिससे चारो दल परस्पर सहायक और पोषक होने के 
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बदले स्वयं अहूग तथा ऐकान्तिक और दूसरे के अत्यन्त अधीन या 
उसकी शक्ति तोडनेवाले बन गये । इससे न केवल समाज का ढाचा ही 
'विगड गया, बल्कि उसे गहरी हानि भी उठानी पडी, एवं आज अपने 
तमाम ज्ञान और सस्क्ृति के रहते हुए, भारत, सदियो से गुलामी की 
वेडिया पहने' हुए है। ज्ञान और मान-प्रधान होने के कारण--नेता समझे 
जाने के कारण--मे इस सारी दु स्थिति का असली जिम्मेवार ब्राह्मण ही 
को मानता हूँ । अस्तु । 

इस समय भी ऐसे विचारको और विचारवालो की कमी देश में 
नही है, जो इस चतुर्वर्णव्यवस्था को फिर ठीक करके चलाना चाहते« 
है। पर मेरी समझ मे अब पृथिवी और समाज इतना बडा हो गया है, 
यह व्यवस्था इतनी वदनाम हो चुकी है, दूसरी ऐसी नयी और लुभावनी 
योजनाये सामने हे और तरह-तरह के प्रयोग हो रहे हैं, जिससे उसका 
पुनर्नजीवित होना न तो सभव ही और न उपयोगी ही प्रतीत होता हैं । 
उसके लिए अब तो इतना ही कहा जा सकता है कि समाज-व्यवस्थापको 
की यह कल्पना अनोखी थी जरूर और उसने हजारो वर्षो तक हिन्दू- 
समाज को स्थिर भी रकखा, पर मनृष्य की स्वार्थ और लूट-वृत्ति ने 
उसे सुस्थित न रहने दिया | सम्भव है, आगे चलकर किसी दूसरे, या 
यो कहे कि शुद्ध रूप में फिर यह समाज में प्रतिष्ठित हो, किन्तु अभी 
तो असली रूप से सब एक ही वर्ण हो रहे है । 

क्या कारण है कि ससार के भिन्न-भिन्न देशो और जातियो में अब 
तक समाजव्यवस्था के कई ढाचे खडे हो गये, शासन की कई प्रणालिया 
चल गई , पर उनसे समाज अपने गन्तव्य स्थान को अभीतक नही पहुँचा ? 
इन तमाम प्रयोगो का इतिहास और फल एक ही उत्तर देता है--मनुष्य 
का स्वार्थ और लुटेरापन । आखिर मनृप्य ही तो प्रणालियो को बनाने, 
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दुरुपयोग करने और विगाडनेवाला है न ? इसलिए जबतक हम खुद उसे 
सुधारने, उसे ज्यादा अच्छा बनाने पर अधिक जोर न देंगे तबतक केवल 
प्रणालियों के परिवत्तंन, प्रयोग श्रौर उपयोग से विशेष राभ न होगा । 
जो हो । इस समय तो मनुष्य-समाज की आखे दो महान्‌ प्रयोगो की ओर 
चकित और उत्सुक दृष्टि से देख रही हे---एक तो रूस की सोवियट 
प्रणाली ओर दूसरी भारत की अहिसात्मक क्रान्ति और उसके दूरगामी 
परिणाम । मेरा यह विश्वास है कि भारत इस कऋान्ति के द्वारा ससार 
को वह चीज देगा, जो रूस का आगे का कदम होगा। पर इसके अधिक 

/ विचार के लिए यह स्थान मौजू नही है । यहा तो हमारे लिए इतना 
ही जान लेना काफी हैं कि मनुष्य किस तरह अपनी उन्नति के लिए 
समाज और शासन के भिन्न-भिन्न ढाचों को बनाता और बिगाडता गया 
ओर अब उसकी कल्पना किस आदर्श तक जा पहची है । 


[४] 
हमारा आदशे 


यः एक निविवाद बात है कि मनुष्य ने अपने विकास-क्रम में 
कुटुम्ब और समाज बनाया है । फिर भी अभी वह अपनी पूरी 

परिणति पर नही पहुँचा है । व्यक्ति से कुटुम्ब और समाज का अग 
बनते ही उसके कत्तंव्य उसी तक सीमित न रहे और न वह ऐकान्तिक 
रूप से स्वतत्र ही रहा । कुछ व्यक्ति चाहे स्वतत्रता की साधना करते- 
करते खुद उसकी चरम सीमातक पहुँच गये हो, केवल भौतिक ही नही 
बल्कि आध्यात्मिक अर्थ में भी पूर्ण स्वतत्र हो गये हो, पर कुटम्ब और 
समाज को तो वह अभी भौतिक अर्थ में भी पूर्ण और सच्ची स्वतत्रता 
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तक नही लेजा सका है । यदि हम स्वतज्नता के पूर्ण चित्र की कल्पना 
पर, जो पिछले अध्यायो मे दी गई है, विचार करेगे और उससे आज के 
जगत्‌ की अवस्था का मुकाबला करेगे, तो यह वात स्पप्ट रूप से प्रतीत 
हो जायगी । घर-घर के राजा हो जाना तो अभी बडी दूर की बात है, 
अभीतक तो दुनिया सब जगह एकतत्री शासन-प्रणाली से बहुमत-प्रणाली 
तक भी नही पहुँच पाई हैं । हम भारतवासी तो अभी अपने भाग्य-विधाता 
बनने के अधिकार की ही लडाई लड रहे हे ! हा, यह लडाई लछडी इस 
ढग और तरीके से जा रही है कि जिसके परिणाम बडे द्वरवर्ती होगे और 
जो भारत को ही नही, सारे मनुष्य-समाज को सच्ची स्वतत्नता का पथ 
प्रत्यक्ष दिखा देगे। अतएवं इतनी वात हमे पहले ही से अच्छी तरह 
समझ रखना चाहिए कि हम व्यक्ति और समाज के रूप में कहा पहुँचना 
चाहते हे और उसकी पहली सीढी क्या होगी ? दूसरे शब्दों में यह कहे 
'कि हम मनृष्य और समाज के आदर्श तथा लक्ष्य का विचार कर रक्‍्खे।* 
मनुष्य” का उच्चारण करते ही उसका सव से बडा गृण तेज-- 
'स्वाधीन-वृत्ति--सामने आता हे । जिस मनुष्य मे भारी मनोबल है, जो 
किसी से डरता और दवता नही है, उसे हम आम तौर पर तेजस्वी 
पुरुष कहते हे । यदि यह गुण मनुष्य में से निकल जाय तो फिर उसके 
दूसरे गुण खोखले और बेकार से मालूम होते है । इसी तेज या स्वाधीन- 
वृत्ति ने उसे तमाम भौतिक और सासारिक वन्धनो को ही नही, बल्कि 
मानसिक और आत्मिक वन्धनो को भी तोडने और पूर्ण स्वाधीन बनने के 
लिए उत्सुक ओर समर्थ वनाया है। सच्चा और तेजस्वी पुरुष वह है, 
जो न किसी का गुलाम रहता है, न किसी को अपना गुलाम बनाता है, 
विषय में परिशिष्ट (१) पढ़ना बहुत उपयोगी होगा । 
५ 
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न किसी से डरता और दवता है, न किसीको डराता और दबाता हैं । 
अतएव यह भलीभाति सिद्ध होता है कि इस तेज के पूर्ण विकास को ही 
मनुष्य का लक्ष्य कहना चाहिए । मनृष्यो से ही समाज बनता है, इसलिए 
मनुष्य के लक्ष्य से उसका लक्ष्य जुदा केसे हो सकता हे ? फर्क सिर्फ 
इतना ही है कि मनुष्य व्यक्ति-हप में अपने लक्ष्य तक पहुँचने के लिए 
जितना स्वावलम्बी और स्वतत्र हैं उतना समाज-रूप में नही । इसका 
असर दोनो की अवधि और सुविधा पर तो पड सकता है, किन्तु लक्ष्य 
पर नही । समाज-लल्‍प में वह अपने लक्ष्य पर तभी पहुँच सकता है, जब 
वह व्यक्ति-लप में आदर्श बनने का प्रयत्न करे । आदर्श व्यक्तियों से पूर्ण 
समाज अवश्य ही अपने लक्ष्य के, अपनी पूर्णता के निकट होगा । अतएव 
व्यक्ति-रूप में मनुष्य का यह कतंव्य है कि वह अपनेको आदर्ज बनाने 
का प्रयत्त करे, समाज-रूप में उसका यह धर्म है कि दूसरों वो आदर्श 
बनने मे सहायता करे ! यह विवेचन हमें इस नतीजे पर पहुँचाता ऐ कि 
तेजोविकास की पूर्णता या स्वाधीन भावों का पूर्ण विकास व्यक्ति और 
समाज का समान-लक्ष्य है एव उस तक पहुँचने के लिए सतत उद्योग 
करना दोनो का परम-कत्तंव्य है । 

मनुष्य में दो प्रकार के गुण पाये जाते हे--एक कठोर और दूसरे 
कोमल । वीरता, निडरता, साहस, पौरुष, कष्ट-कहन, आत्म-बलिदान, 
आदि कठोर गृणो के नमूने हें और नम्रता, क्षेमा, सहानुभूति, करुणा, 
सेवा, उदारता, सहिष्णुता, सरसता आदि कोमल गुणो के । प्रथम पक्ति 
के गुण उसको अदम्य और दूसरी पक्‍क्ति के सेवा-परायण बनाते हें । 
अदम्य बनकर वह अपनी स्वाधीनता की रक्षा एवं वृद्धि करता है, सेवा- 
परायण बनकर वह दूसरो को स्वतत्र और सुखी बनाता है। जैसा कि 
पहले कहा जा चुका है, कठोर गुणो की मात्रा पुरुषो में अधिक और 
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मृदुल गुणो की मात्रा स्त्रियो मे अधिक पाई जाती है । यदि मनृष्य सच्चा 
स्वतन्त्रता-प्रेमी है, तो पहले गुणो की पुप्टि और वृद्धि उसका जितना 
कर्तव्य है उतना ही दूसरे गुणो की पुप्टि और वृद्धि भी परम कत्तंव्य है। 
बल्कि, मनुष्य के स्वाभाविक-से बतजानेवाले स्वार्थ-भाव को ध्यान में 
रखते हुए तो उसके लिए यही ज्यादा जरूरी है कि वह अपनी अपेक्षा 
दूसरो के प्रति अपने कतंव्य-पालून पर विशेष ध्यान रकखे। अनुभव 
बताता है कि सेवा-परायण बनने मे अपने आप प्रथम पक्ति के गुणों का 
विकास हुए बिना नही रहता। इसीलिए सेवा--समाज-सेवा, देश-सेवा, 
मानव-सेवा---की इतनी महिमा है । यदि मनुष्य एकाकी हो, अकेला ही 
रहे, तो उसे दूसरी जाति के गुणो की उत्तनी आवश्यकता भी नही है और 
न वे उसमे सहसा विकसित ही होगे, पर चूकि वह समाजशील हैं, 
समाजशील बना रहना चाहता है और सामाजिक रूप मे भी अपना 
विकास करना चाहता है, इसलिए दूसरी जाति के गणो का वैयक्तिक 
और सामाजिक महत्व बहुत बढ जाता है और यही कारण है जो सेवा- 
परायण व्यक्तियों मे दूसरी जाति के गुणो का विकास अधिक पाया जाता 
है । सच्चा तेजस्वी पुरुष स्वाधीनता के भाव रखनेवाला सच्चा पुरुष, या 
यो कहे कि सच्चा मनुप्य, अपने प्रति कठोर और दूसरो के प्रति मृदुल या 
सरस होता है। यही नियम एक कुटुम्ब, समाज या राष्ट्र पर भी, दूसरे 
कुटुम्ब, समाज या राष्ट्र की अपेक्षा से, घटता है । यदि हम इस मर्म और 
सक्ष्चाई को समझ ले और उसपर दुढता से आरूढ हो जाये, तो सारे 
विश्व को एक सच्चे कुटुम्व के रूप मे देखने की आशय हम अवद्य रख 
सकते है । 


परिशिष्ट (१) 
मनुष्य, समाज ओर हमारा कहंव्य 
हम मलुप्य है। क्या आपको इससे इस्कार है? नहीं। तो म पूछता 
हूँ कि आप अपनेको मनुष्य किस कारण से कहते है १ क्‍या 
इसलिए कि आपका शरीर भनजुष्यों जैसा है ? या इसलिए कि आपके 
अन्दर मनुप्योचित गुण है ? यदि केवल शरीर के कारण हम अपनेको 
मनुष्य माने तो चेसा हो निरथ्थक है जेसा कि इेश्वर-विहीन देवालव । यदि 
सानवी गुणों के कारण मनुण्य मानते हों, तो हमारे मन में यह सवाल 


उठना चाहिए कि क्या हम सचमुच मनुष्य है ? क्‍या सानवरी ग़ुणों का 
विकास हमे अपने अन्दर दिखाई देता दे २ 


४३ परिशिष्ट (१) 


करुष्य! का धात्वर्थ है मनन करनेवाला अर्थात्‌ चुद्धियुक्त। मनुष्य 
ओर पशु के शारीरिक अवयवों में, “आहार, निद्गा, भय, मैथुन” मे, समा- 
नता होते हुए भी 'ज्ञान हि तेषामधिरों विशेष: राज-संन्‍्यासी भर्तृ हरि ने 
कहा है ओर अन्त मे यह फेसला दिया है '्ञानेन होना" पशुभि* समाना 7 
इसका भी अर्थ यद्दी है। अर्थात्‌ जिसे बुद्धि या ज्ञान, दूसरे शब्दों में 
चिन्तन-मनन और सारासार विचार करने की शक्ति हो, वह मनुष्य है । 
परन्तु यदि मनुष्य के उद्गम को दृष्टि से विचार करते है तो उसका धागा 
ठेठ परमात्मा या परत्रह्म तक पहुँचता है। मनुष्य उस चैतन्य-सागर का 
एक विशिष्ट कण है। वह उससे बिछुडा हुआ है ओर अपनी मातृ-भूमि 
की ओर रू-भावत हो भकपटा जा रहा है। सारे समुद्र के जल में जो 
गुणधर्म होगे, वही उसके एक धूद्‌ मे होने चाहिएँ। दोनों में भेद सिर्फ 
परिसाण का हो सकता है। तत्व दोनों मे एक ही होगा । मनुष्य में भी 
वही गुणधर्म, वही तत्व होने चाहिए--हाँ छोटे रूप मे अल्नबत्ता--जो 
परमात्मा में हो सकते हैं। यदि मनुप्य अपने अन्दर उन गुणों को उसी 
हद तक विकसित करले, जिस हद तक वे परमात्मा मे मिलते ६, तो 
वह परमात्मा-रूप हो सकता है । इसी अवस्था मे वह 'सो5हम! या 'अह 
भ्रह्मास्म' 'एकमेचाद्वितीयमश! का अनुभव करता है। परमात्मा चेतन्य स्व- 
रूप है, सतचित्‌ आनन्द--सच्चिदानन्द--रूप है, 'सत्य, शिव, उन्दरम? है। 
यही गुण मनुष्य की प्रकृति में भो स्वभावज होने चाहिएँ। परमात्मा के 
इन भिन्न-भिन्न शब्दों मे वरणित गुणों का थदि महत्तम-समापचर्तक निकालें 
तो वह मेरी समझ में एक-तेजसू--निकल्ता है। इस अर्थ की श्रुति भी 
तो है--तेजोडसि तेजोसयियेह्ि--जहाँ तेज है, वही सत्ता है, वही चैतन्य 
है, चही आनन्द है, वही असत्य का अभाव ओर सत्य की स्थिति सभव- 
नोय है, वही कल्याण है वहो सोन्‍्दर्य है। जो तेजोहीन है, न उसकी सत्ता 
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रह सकती है, न उसकी चेतनता उपयोगी हो सकती है, वह घासन की 
तरह है, ओर आनन्द तो वहाँ से इस तरह भाग जाता है जिस तरह फूल 
के सूख जाने पर उसकी खुशवू। जो तेजोहीन है उसके पास सत्य का 
अभाव होता है। या यों कहे कि सत्य तेज-रूप है। 'नायमात्मा बलहीनेन 
लम्य ! इसका अर्थ यही है कि जहाँ तेज नही, वहाँ आत्मा नही। इसी 
तरह जहाँ सत्य नही वहाँ तेजब्रल भी केसे हो सकता है ? इसी तरह जो 
स्वय तेजस्वी नहों है वह कल्याण-साधऊ, मगलमग्र कैसे हो सकता है १ 
तेज ही श्रेयस्साधिका शाक्ति है। ओर तेजोहीन को छन्दर भी कोच 
कहेगा ओर कोन मानेगा १ 'तेजस की यह व्याप्ति बिलकुल सरल, सीधी, 
ओर छद्बोध है। इसीलिए मै कहता हूँ. कि परसात्मा तेजोमय है, तेल- 
स्वरूप है, स्वय तेज है। ओर मनुप्य, उसका जेश, भी तभी 
मनुष्य-नाम को सार्थक कर सकता है जब उसमे तेज हो, जब वह तेजस्वी 
हो। तेज ही मलुष्य की मनुष्यता है, तेज ही मनुप्यता का लक्षण है-- 
परिभाषा है, तेज हो मनुष्यता की कसोटी है। तेजोहीन मनुष्य मनुष्य 
नही है । 

इस विवेचन से यह सिद्ध होता है कि शब्दार्थ ओर गुण-विवेचन की 
दृष्टि से मनुष्य मे दो बाते प्रधान ओर अवश्य होनी चाहिए--सारासार- 
विचारशक्ति ओर तेज । यदि हम ओर सूक्म विचार करेंगे तो हमे तुरन्त 
माल्र्म हो जायगा कि विचार-शक्ति भी तेज का हो एुक अग है। तेज 
शक्ति-रूप है, बल-रूप है, पुरुषार्थ-रूप है। तो अब मे आपसे पुछधता हूँ कि 
क्या आप अपने अन्दर मनुष्यता का अस्तित्व स्वीकार करते है ९ क्‍या 
आप यह कहने के लिए तेयार है कि हम मनुष्य है, हम तेजोमय 
त्तेजस्वी है, हम शक्तिमान्‌ है, बलवान है, पुरुपार्थी है ? यदि हम इसके 
जवाब से “हाँ! कह सके, तसी हमें सानना चाहिए कि हम अपनेको 


४५ परिशिष्ट (१) 


मनुष्य कहलाने के ओर कहने के अधिकारी है, वरना हमे अपनेको 
मनुष्यता-हीन मनुष्य--प्राण-हीन शरीर--कहना चाहिए। 

मनुष्य और मनुण्यता का इतना विवेचन करने के बाद अब हम 
“समाज! शब्द का उच्चारण करने के अधिफारी हो सकते है। “समाज” का 
अर्थ है समूह । पर जाति, दल, मनुप्य-समाज जोर समष्टि इतने अथा 
मे आजकल समाज शछ्द का प्रयोग होता है। यहाँ समाज” से मेरा 
अभिप्राय मनुप्य-समाज या मनुष्य-जाति से है। जब कि हम सनुष्य- 
समाज की ही उन्नति मे अग्रसर नहों हो रहे हैं, तब हमारे लिए समषश्टि 
की अर्थात्‌ प्राणिमान्र की उन्नति ओर छख की बाते करना (शष्टता-सात्र 
होगी । मनुष्य के अन्दर अपना गोल बाँधकर रहने अर्थात्‌ समाजशील 
होने की इच्छा बहुत हद तक स्वभाविक हो गई है। हिन्दूघर्म के अनु- 
सार, अब, मनुष्य प्राय उसी अवस्था मे ऐकान्तिक जीवन ज्यतीत करने 
का अधिकारी साना जाता है जब कि वह अपने सामाजिक कर्तव्यों के 
भार से मुक्त हो चुका हो। जब से मनुष्य समाजशोल हुआ तब से 
उसका कर्तव्य दुहरा हो गया । जब तक वह अकेला था तब तक उसके 
बिचारों ओर कार्यो की सीमा अपने अकेले तक ही परिमित थी। उसके 
कुहुन्बी ओर समाजी होते हो उसदेः दो कर्तव्य हो गये--एक स्वय 
अपने प्रति ओर दूसरा आरों के प्रति अर्थात्‌ कुहुम्ब या समाज के प्रति । 
इसी कर्त्तव्यशासत्र को परिणति हिन्दुओं को चर्णाश्रम-व्यवस्था थी । चर्ण- 
व्यवस्था प्रधानत सामाजिक कर्तव्यों से सबध रखती है, आश्रम-व्यवस्था 
प्रधानत व्यक्तिगत कर्तव्यों से। सूक्ष्म दृष्टि से देखा जाय तो व्यक्तिगत 
ओर समाज-गत कर्चज्य इतने परस्पर-आश्रित ओर परस्पर-सबद्ध है कि 
एक के पालन में दूसरे का पालब अपने आप हो जाता है। व्यक्तिगत 
कर्तव्य मनुष्य के लिए निकट्वर्ती है। जो निकव्वर्ती कर्तव्य का पालन 
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यथावत्‌ नहीं कर पाता उससे दूरवर्ती अर्थात्‌ सामाजिक कर्तव्यों के पालन 
की क्‍या आश्या की जा सकती है। जिसे अपने शरीर की,मन की, आत्मा 
को उन्नति की फिक्र नहो, वह वेचारा समाज की उन्नति क्‍या करेगा ? 
इसी तरह जो अकेले अपने हो छख-जआनन्द्‌ मे मप्त है--समाज का कुछ 
खयाल नही करता, उसका छख-आनन्द भी द्था है। अनुसव तो यह 
कहता है कि ज्यों-ज्यों मनुष्य की व्यक्तिगत उन्नति होती जाती है, तयों- 
तयों उसको दृष्टि विशाल, सूक्ष्म ओर कोमल होती जाती हें, दों त्यों 
डसे अपने कुठुम्ब, जाति, समाज ओर देश का छख दुख अपना ही छब्ब- 
दुख मालूम होने लगता है। यदि कोई व्यक्ति यह दावा करे कि मे उन्नत 
हूँ, पर यदि उसको दृष्टि हमे उस तक ही मर्यादित दिखाई दे, कुट्ठम्त्र, 
जाति, समाज या देश के हु ख-छखों से वह विरक्त, उदासीन या लापरवाह 
नजर आचे, तो समझना चाहिए कि या तो उसे अपनी उन्नति हो जाने का 
अ्रम हो गया है या वह उन्नत होने का स्वाँग बनाता है। अनुभव डके की 
चोट कहता है कि ज्यों-ज्यों मनुष्य की मनुष्यता का विकास होता जाता है, 
त्यों-त्यों उसे क्रश अपनी जाति, समाज, देश, ओर मनुष्य-जाति ओर 
अन्त को भूत-मात्र अपने ही स्वरूप देख पढते है, वह उनके हु ख-छख को 
उसी तरह अनुभव करता है जिस तरह स्वय अपने छख-दु ज़ को। यह 
दुख की अनुभूति ही समाज-सेवा की प्रेरक है । जबतक मनुष्य का हृदय 
अपने कुहस्ब, जाति, समाज, या देश के दु खों को देखकर हुखित नही 
होता, तब तक उसे उनकी सेवा करने की सच्ची इच्छा नहीं हो सकती । 
यों तो दुनिया भे ऐसे लोगों का टोठ नही है जो मान, बढाई, प्रशसा, 
धन आदि के लोस से समाज-सेवा करने में प्रदत्त होते है, पर उनकी यह 
सेवा सच्ची सेवा नही होती । इससे न उस समाज को ही सच्चा लाभ 
पहुँचता है, न स्वय उसे ही सेवा का श्रेय मिल पाता है। सच्ची सेवा का 
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सूल है दुया-भाव | दया मनुष्यत्व के विकास की अन्तिम सीढी है । दया- 
भाव निर्बलता का चिह नहीं, असीम स्वार्थ-त्याग ओर घोर कष्ट सहन को 
तैयारी का प्रतीक है। 

इस विवेचन से हम इन नतीजों पर पहुँचे कि समाज-सेवा मनुष्य का 
कर्त्त व्य है---सामाजिक ही नही व्यक्तिगत भी | समाज-सेवा की ;:रणा के 
लिए समाज के दु खो की अनुभूति होनी चाहिए , जिस मनुष्य के अन्दर 
मनुप्यता नाम की कोई वस्तु किसी भी अश मे विद्यमान है, चह समाज 
के दु खों को जरूर अनुभव करेगा। मनुष्य का दया-भाव जितना ही जाग्रत 
होगा, उतना ही अधिक वह समाज की सेवा कर पावेगा। 

अब हम इस बात का विचार करे कि समाज-सेवा का अर्थ क्‍या है ९ 
समाज-सेवा का अभिप्राय यह है कि उन ल्ञोगों की सेवा जिन्हे सेवा की 
अर्थात्‌ सहायता को जरूरत हो, उन बातों की सेवा--डन बातों में सहा- 
यता करना जिनकी कमी समाज में हो, जिनके अभाव से समाज दुख पाता 
हो, अपनी उन्नति करने से असमथ रहता हो। जिस समाज के किसी 
व्यक्ति को किसी बात का दुख नही है, जिस समाज मे किसी वात की 
कमी या रुकावट नही है, उसकी सेवा कोई क्या करेगा ? उसकी सेवा के 
कुछ मानी ही नही हो सकते । हाँ, यह दूसरी बात है कि आज भारतवर्ष 
ही नही, तमाम दुनिया मे कोई भो ऐसा समाज नही है, जो सब तरह से 
भरा-पूरा हो और इसलिए प्रत्येक समाज की सेवा करने की बुरी तरह 
आवश्यकता इन दिनों है ओर शायद सूष्टि के अन्ततक कुछ-न-कुछ बनी ही 
रहेगी । सो समाज-सेवा का अराली अर्थ यहो हो सकता है कि दलित, 
पीडित, पतित, पंगु, ढुखी, निराधार, रोगो, दुर्व्यसनी, ढुराचारी, ओर ऐसे 
ही लोगों की सेवा । सेवा का अर्थ हैं जिस वात की कमी उन्हे है, उसकी 
पूति कर टेना। दूसरे शब्दों मे कहें तो समाज में ऐसे कामों की नीच 
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डालना जिन्दे हम आम तौर पर कुरीति-निवारण, पतित-पावन, परोपकार, 
ओर दयाधर्म के काम कहा करते है । 
इस देश की प्राकृतिक छन्द्रता, इसकी शस्यश्यामला भूमि, प्रत्यक्ष 
अनुभव में आनेवाले पहश्चतुओं के आवागमन आओर बैसव, उसकी ऐतिहासिक 
उज्चलता, उसकी धामिक महत्ता, उसकी विद्याव्यसन-पराकाष्टा, उसकी भ्र- 
चीरता आदि की विर्ठावली गाने का यह स्थान नहीं ह। पर उसके इन्दी 
शुणों ने उसे विधि भाषा, वेश-भूषा, ओर विशेषता रखनेवाली जातियों 
की एक नुमाइश बना रक्खा है। इसका उसे अभिमान होना चाहिए। उसका 
जनसमाज विविध हैं । उनसे वह उसी तरह शोभित होता है जिस तरह बहु- 
रगी फ़लों से कोई उद्यान उसज्जित और छगघित होता है । पर आज यह 
फुलवारो मुरकाई हुईं दिखाई देती है। जीवन-पानी-न मिलने से जिस 
तरह फूल्ो के पत्ते और पर्खूरिया नीचा सिर कशके भुक जाती है उसी 
तरह जीवन के अभाव में इसका जन-समाज नतशिर होकर अपना 
अभागा मुख दुनिया को न दिखाने की चेष्टा करता हुआ मालूम होता 
है। अपने अ-कर्म या कुकर्म से प्राप्त परिस्थिति-रूपी राक्षसी के भोमकाय 
जबडे में वह असहाय-सा छुटपटाता हुआ देख पढता है। तेज को जगह 
सेज, ज्ञान की जगह मोखिक मान, धर्म की जगह धन, समाजसेवा को 
जगह व्यक्ति-सेचा--गुलासी--की उपासना मे वह लीन दिखाई देता है। 
वह रोगी है, उसका शरीर, मन आत्मा तोनों रोग-ग्रस्त ह---विजातीय 
वस्तुओ से अष्ट होते जा रहे है। वह पंगु है, उसके पाँच लडसढाते है-- 
खडा होने की कोशिश करते हुए पेर थर-थर कांपने लगते है। वह पतित 
है. पिद्डा हुआ है--उसमे दुर्ब्यसन, दुराचार, अन्याय कुरीतियों का 
अड्जा है। अतएव वह सेव्य है। उसके चिद्वान्‌ जोर शिक्षित लोग अपनी 
विद्या ओर शिक्षा का उपयोग व्यक्ति-सेवा, घनोपार्जन या अपने चुद्र 
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खसुख-साधनों को वृद्धि के लिए करते है । उसके धनवान्‌ सह्ंबाज़ी, 
कल-कारखाने-बाजी ओर सूढखोरी के द्वारा जान में ओर अनजान में 
गरीबों का घन अपने धर में लाते हैं--गरीबों को अधिक गरीब बनाते 
है, खुद अधिकाधिक धनी बनते जाते है ओर फिर उस धन का डपयोग 
धान! की अपेक्षा 'भोग” मे अधिक होता है। दान! भी वे धर्म की 
चृद्धि के लिए, धर्म की स्थिति के लिए नहो, बल्कि धम के “उन्माद' के 
लिए, धर्मभाव से, पर धर्म-ज्ञान के अभाव पूर्वक देते है। उसके सक्ताघीश 
समाज-लेवक बनने ओर कहलाने में अपनी मानहानि समभते हैं--- 
*विष्णु-पढ” के अ्रम को दूर करना उन्हें अप्रिय, शायद्‌ असद्दा भी सालूम 
होता है। “प्रभु” शब्द से संबोधित होने मे वे अपना गोरव मानते है--- 
इससें परमेश्वर का अपमान उन्हें नही दिखाई देता । उसके किसान, 
उसके अन्नदाता, उसके तात, उसके भोले-भाले पापभीरु सपूत, बलों 
को गोद गोद कर--उनके साथ ज्यादतो कर करके, खुद सारे समाज के 
बल बन रहे है। क्षत्रिय तो समाज में रहे ही नही। उनकी मूंछ कट गई। 
उनऊी तलवारे देवी के सामने गरीब मेमने पर उठकर अपना जन्म 
सार्थक करती हैं। उनको बन्दूके निर्दोष हिरन, कोचे, बंदर, बहुत हुआ 
तो रूअर या कही-कही चोते के शिकार के लिए उठछ्ती है। आर्त के 
*$रक्षण” की जगह "“भक्षण' उन्हें छविधाजनक धर्म सालूम होता है। 
मारने में छिपी हुई “मरने की तैयारी” को फिजूल समझकर, शत्रु पर 
प्रहार करने के आपत्तिमय मार्ग को छोड, उन्होने बकरों ओर हिरनों के 
सारने का राजमार्ग स्वीकार कर लिया है | नवीन युग का नव सन्देश--- 
“मारना नहीं, पर मरना” उनके कानों तक कभी पहुँचा ही नहीं है 
यदि पहुँचा भी हो तो उनकी स्थूल बुद्धि उसके सूक्ष्म पर शुद्ध शोर्थ्य को 
अहण करने की तैयारी नही दिखाती | उनका एक भाग डाके डालने ओर 
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लूठने को ही क्षात्र-धर्म समझ रहा है, जो कि वास्तव में कापुरुष का धर्म है । 
उसका झुन्शी-सणडल--राजकाजी लोग---प्तरस्वती के प्रतीक, कलम का 
उपयोग सरस्वती की सेवा में नही, वल्कि भोले-भाले, अनजान लोगों की 
गर्दन पर छरी फेरने मे करके 'कलस-कसाई” के पद प० प्रतिष्ठित होने की 
प्रसिद्धि पा चुका है । उसका ब्राह्मण चर्ग 'शिक्षक' की जगह शिक्षक! 
ओर 'उपदेशक' की जगह 'सेवक'--गरुलाम--बनकर 'भरह्म जानातीति 
न्राह्मण ” आनन्द भरह्मणो चिह्दानू न विभेति कदाचन!ः पर शोकमय ओर 
करुणामय भाप्य लिख रहा है। "शान! की जगह खान-पान! ओर "त्याग 
को जगह “भोग! ने ले ली है। पूर्वजों की पूजी के थे द्वालिये वशज 
हो गये है । छुज॒गों को विरासत के थे कपुत वारिस अपनेकी साबित कर 
रहे है। जन-तिरस्कार ओर निरादर के भागी होकर अपने मिथ्याभिमान- 
रूपी पाप का फल भुगतते हुए दिखाई देते है। “नेता के पद से अष्ट हो- 
कर वे “धर्म-चिक्रेंता' की पक्ति मे जा बे है। इस प्रकार आज इस देश का 
जनसमाज “चिचेक-अष्ट” अतएवं 'शत-मुख पतित” दिखाई देता है। यह है 
इस समाज का नप्न--भयानक चित्र । जब उसका यह क्ृष्ण-चित्र आँखों के 
सामने खडा होता है, तो क्षण भर के लिए मेरी आशावादिता ओर 
आस्तिकता टगमगाने लगती है। पर, में देखता हूँ कि इस भयानकता के 
अन्दर भी आशा की, प्रकाश की छहावनी किरणे दे । 

यह चित्र मैने इसलिए नही खींचा कि इससे यहाँ की दवी हुई, पर 
आशा की उत्छक आत्मा, भयभीत अतपुव निराश हो जाय। यह तो इसलिप्‌ 
खीचा है कि हमारो मोह-माया, हमारी अम-निद्धा दूर हो जाय, हम अपनी 
सच्ची स्थिति को उसके नम्न, अकृत्रिस ओर भीषण रूप में देख छे, जिससे 
उसके प्रति हमारे हृदय मे ग्लानि उत्पन्न हो। यह ग्लानि हमे दु स्थिक्ति 
को दूर करने की, दूसरे शब्दों में समाज-सेवा करने की, प्रेरणा करेगी । 
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अब हमारे सामने यह सवाल रह जाता है कि अपने इस सेज्य 
समाज की सेवा किस प्रकार करें ? सेवा का प्रकार जानने के पहले हमें 
'यह देखना होगा कि इस देश को किस सेवा की जरूरत है। दूसरे शब्दों 
मे हमारे समाज मे इस समय क्या दोष है; या ज़ामियाँ है, जिनके दूर 
होने से समाज उन्नति को ओर अग्रसर हो सकता है। मे जहाँ तक इस 
पर विचार करता हूँ झ्ुुके सबसे बड़ी कमी यहाँ 'तेज” की दिखाई ढेती है, 
जो कि मेरी समक मे सब श्रुटियों की जननी हे । पुरुषार्थ तेज का दूसरा 
नाम था ख़ास अग है। जबसे हम पुरुषा4 से नाता तोडने लगे, तब से 
हमारी विपत्तियाँ ओर हमारे दु.ख बढने लगे। किसी समाज के सर्वा ग-सुद्र 
ओर सर्वा ग-पुर्ण होने के लिए इतनी बातों की परस आवश्यकता है--- 
(१) भिन्न-भिन्न जातियों में ऐक्यमाव हो, अर्थात्‌ सब एक-दूसरे के हित 
मे सहयोग ओर अहित मे असहयोग करते हों, (२) कोई कुरीति न हो, 
(३) अनाथ ओर निर्धन तथा पतित ओर पिछडे हुए लोग न हों,(४) अन्याय, 
हुर्घ्यसन ओर हुराचार न हो । यदि किसी समाज में इनमें से एक भी 
त्रुटि हो तो मानना होगा कि वह उन्नत नही है ओर सेवा के योग्य है। 

यदि हम अपने समाज की कमियों पर विचार करें तो कम से 
कम इतनी बातों पर हमारा ध्यान गये बिना न रहेगा--(१) हिन्दू- 
मुसलमानों का मनमुठाव। (२) अछूत मानी जानेवाली जातियों--- 
भगी, चमार, आदि के साथ दुरव्यंबहार, छूने, आम छूओं से पानी 
भरने, मन्दिरों मे उन्हे आने देने आदि मनुष्योचित सासान्य अधि- 
कारों से उन्हें चचित रखना (३) किसान, मजदूर के नास से परिचित 
तथा कुछ अन्य जातियों ओर वर्गों का पिछडा हुआ रहना | (४) अनाथ 
ओर निर्घन विधवाओं ओर विद्यार्थियों की शिक्षा-रक्षा, ओर भरण- 
पोषण का प्रबन्ध न होना । (५) नशेबाजी खास कर शराबखोरी ओर 
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स्वत्तत्नता की ओर--- 


च्या-चृत्ति का प्रचलित रइना छं। जरसत्य-भाषण, दुम्भ,व्गा बाजी, 
ब्रेड्मानी, व्यभिचार, अन्याय, आदि दुर्गणो ओर दराचाये का अस्तित्व 
७) बाल-विवार, बृद्ध-वियाष्ठ, बिश्ुर-विचाए, वियाए। में गालियां गाना, 
इंहज दना तथा कन्या-विक्रय आदि अनेक अशद्यात्रीय सूंटियों का प्रचलित 
रहना, झत्यु के बाद जाति-भोजन-सबन्धी अनेक उुसीनियाँ। (८) सर्ड - 
बाजी, रिशवतसोरो, नजराना, बेगार, साट्कारों की किसानो पर ज्यादती, 
कज़-कारपानेयालों की सजदूरों पर ज्यांदती, खतायारियों की प्रणा पर 
ज्याउती, चोरी, उर्कती, पून आदि जुर्मो का होना | &€) मन्दियें, 
मसजिदों उपासको की टु््यवस्था ऑर अव्ययस्था, पुजारियों, महन्तों, 
आचार्या की अनोति, पबिनय, भिन्ुऊों, भिफ्ारियों ओर पुरोषहितों का 
अज्ञान ओर ज्यादती । (१०) रोग, रूत्यु, आपनि फे समय कष्टननिवारण 
का समुद्धित प्रवन्‍्ध ससान को जोर से न होना। (११। सतर-णशिक्षा, 
सत्साहित्य, सटटर्म ओर स्वच्छता, आरोग्य फे प्रवार को व्यवस्था न 
होना झादि आदढि। अशब्र आप उदेसेगे कि समाज-सेथवा की क्तिनी 
आवश्यकता है ओर समाज-मेवा का क्तिना भारी क्षेत्र एमारे 
सामने पढा दे । 

अप हमे इस बात पर विचार करना ह कि यद सेवा ऊिस प्रकार की 
जाय १ इसमें सबसे पहली वात तो यह दे कि जहाँ सेवा करने की इच्छा 
होती दै, चहाँ रास्ता अपने आप सूक जाता है। फिर भो सेवा के दो ही 
तरीऊे मुझे दिसाई देते हं---व्यक्तितत ओर समाजगत | जहाँ समाज-सेवा 
को व्याकुलता रखनेवाले व्यक्ति इने-गिने हों, वहां ज्यक्तिगत रूप से 
सेवा आरभ करनी चाहिए । जहाँ सेवा की इच्छा रखनेवाले व्यक्ति 
अधिफ हों, वहाँ सगठिति-रूप से अर्थात्‌ सामाजिक-रूप से सेवा का प्रयत्न 
करना चाहिए। यह समभना भूल है कि एक आदमी के किये कुछ नहीं 
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हो सफता । एक ही व्यक्ति यदि चाहे तो सार ससार को हिला सकता है। 
सामाजिक प्रयत्न के लिए सरगठन को आचश्यकत्ता है। सगठन के दो तरीके 
है-.एक तो ऊपर से नीचे ओर दूसरा नीचे से ऊपर । पर सगठन ऊपर से 
नीचे करने का सार्ग, मेरी समझ में, सठोष है । इमारत पहले छुनियाद से 
शुरू होती है, शिखर से नही । शुद्ध ओर पुरता सगठन नीच से---जनता 
से शुरू होना चाहिए | यहाँ यह सवाल उठता है कि सगध्न ग्रामानुसार 
करे या जात्यानुसार । एक विचार यह हे कि ग्रामानुसार सगठन करने से 
उसकी सीमा बहुत सकीर्ण हो जायगी, जाति के अनुसार सगठउन करना 
अधिक उपयोगी, अधिक आसान, अधिक स्वाभाविक ओर अधिक स्थायी 
हागा । भाषा, स स्कार, रस्स-रिवाज, नाता-रिण्ता, आदि की एकता के 
कारण जातीय सगदन अधिक ठोस और स्थायी होगा। ओर सच पूछिए 
तो प्राय हर जाति में अपना कुछ न कुछ सगठन पहले से मोजूठ हई है । 
हमे सिर्फ उसमे अधिक प्राण डाल देना है ओर जहाँ कही आवश्यक हो 
कुछ छघार कर ढेना होगा | बहुत छोटी उपजातियाँ मिलकर अपनी एक 
बहुत बडी जाति बना ले। भिन्न भिन्न उपजातियों के सगठन के वाद 
सारी जाति का एक महान्‌ सगठन होना चाहिए । ब्राह्मणों, वेण्यों, 
क्षत्रियों, मुसलमानों आदि की उपजातियों का सगठन होने के बाद सारी 
ब्राह्मण, या क्षत्रिय, या चेग्य, या मुसलमान जाति का एक-एक सगठन 
होना चाहिए । फिर हिन्दुओं के चारों वर्णो का एक सम्मिलित सगथ्न 
ओर मुसलमानों, ऐसाइयों, पारसियों आदि का एक-एक सगठन हो और 
सबके ऊपर सब घर्मा ओर समल्‍्त जातियों का एक युहत्‌ भारतच्यापी 
सगठन हो | हर छोटा सगठन अपनी सीमा में यथासम्भव स्वतन्‍्त्र हो 
ओर हर क्रमश- बढे सगठन से उन्ही बातों ओर कामों का समावेश हो 
जो उसके अन्दर आनेवाली जातियों के लिए सर्व-साम न्‍य हों। एसे 


स्वतत्नता को ओर-- ६ 


अपने-अपने हितों में पररुपर-सहयोगी, सगठन से भिन्‍न-शिन्‍न जातियों 
मे सकुचितता या स्वार्थ भाव की बुद्धि न होगी ओर दो जातियों मे 
परस्पर वैसनस्थ ओर कहता के लिए तो जगह ही नहीं रह सकती । 
पहले उपजातियों का सगठन उन-उन जातियों के सेवच्छ जन शुरू करे, 
या सोजूदा स गठन को ठीक-ठीक करे । कुछ डपजातियों का स गठन 
होने के बाद्‌ प्रधान जाति के सगठन का प्रयत्न करने के योग्य स्थिति 
उत्पन्न हो सकती है । किन्तु छोटे स गठन को महान्‌ स ग-न भें सिला 
देने की भावना रहनो चाहिए, अपनी सीसा से सकोर्ण बना देन की नहीं । 
संगठन के लिए न भारी ढकोसले की जरूरत है न उछल-कूठ की । 

हर उपजाति मे अपनी जाति-पचायत होती है। जहां न हो वहां वह 
कायम को जाय । जहां हो वहां उसके काम की जांच करके जो त्रुटियाँ 
हों वे उधार दी जायें। पचायत का मुखिया चुना हुआ हो ओर चुनाव की 
योग्यता धन, सत्ता या वैभव नही, बल्कि सेवा ओर सेवा-क्षमता हो। 

कागजो कार्रवाई कम-से-कम हो, विश्वास, प्रेम ओर सहयोग के भाव 

'डसकी कार्रवाई मे प्रधान हों। पचायत की बहुमत के फैसलों या नियमों 
को सब लोग माने ओर उन पर अमल करें। जो बिना उचित कारण के 

न माने, न अमल करे, थे समाज के अपराधी समझे जायें ओर पंचायत 

उन्हे यथायोग्य दण्ड दे । पर, हर वात में ओचित्य का ख़याल रहे, न्‍्याय- 

अन्याय का पूर्ण विचार रंहे। अर्थ-दुए्ड से लेकर जाति-च्युत करने तक का 

अधिकार पचायतों का आजतक सरक्षित है पर इसका दुस्पयोग न हो । 

ऊपर जिन सेवा-क्षेत्रों या न्रुट्यों का जिक्र किया गया है उनमे एक भी 

ऐसी नही है जिसका समुचित प्रबध ये पचायते न कर सकतोी हों । बात 

यह है कि हमारे पास सेवा के सब साधन सोजूद है, धन है, शक्ति है, 
सस्था भी है, नहीं है वे जाँखें जिन्हे यह दिखाई दे सके । यदि हमारे 
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मन में समाज-सेवा की जरा भी इच्छा पदा हो जाय तो हमारी इन्ही 
आँखों से हमे ये सब बाते करतलामलकवत्‌ दिखाई देने लगे। 

पचायतों का सब से पहला काम यह हो कि वे अपनी जाति की 
कसियों, अभावों की जाँच करे ओर उनमे जिस वात से जिस दल या 
वर्ग को सब से ज्यादां तकलीफ होती हो उसके प्रवन्ध को सबसे पहले 
अपने हाथ में ले ओर उस काम के लिए जाति मे जो सबसे योग्य 
पुरुष हो उसके जिम्मे वह काम कर ढे । वह अपनी पचायत की, ओर 
'जरूरत हो तो दूसरी जाति की पचायत या किसी उयोग्य सज्जन को, 
सलाह से उसका प्रबन्ध करे । पचायत का एक कोष हो | हर कुट्ठम्त्र को 
शक्ति देखकर उसके लिए चढा लिया जाय। पूर्वोक्त बातों में मुझे 
किसानों की दरिद्रता, अछूतों की दयाजनक स्थिति, अनाथ ओर निर्धन 
'विधवाओं ओर विद्यार्थियों की दुरवस्था, ओर हिन्दू-मुसलमानों का 
'मनमुटाव ये सवाल सबसे ज्यादा जरूरी मालूम होते है। पचायतों को 
चाहिए ऊि पहले इन पर ध्यान दे । 

किसानों की द्रिद्गवता मिटाने के लिए तीन काम प्रधानत करने होगे। 
साहूकारों और राज-ऊर्मचारियों की लूट से उनकी रक्षा ओर चरखे के द्वारा 
अर्थात्‌ मोसम पर कपास इकट्अ कर उसे खुद ह? लोढ, शुनक ओर सूत 
कातकर तथा अपने गाँव के जुलाहे से कपडा घुनवाकर पहनने को प्रेरणा 
के द्वारा उनको फुरसत के समय में कुछ आमदनों का साधन देना, ओर 
बेगार-नजराना की प्रथा सिट्वाने का उद्योग करना। अदछूतोद्धार के लिए 
छुआ-छत का परदेज न रखना, कुवों से उन्हे पानी भरने देना, मन्दिरों मे 
जाने देना ओर मदरसों से पढने देना, इतनी सहुलियत करनी होगी । 
अनाथ ओर निर्धन विधवाओं ओर विद्यार्थियों मे धार्मिक और ओद्योगिक 
तथा चरखा आदि की शिक्षा का प्रबन्ध करना होगा सोर जब तक वे 
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स्वावलस्थी न हों तब तक उनके भरण-पोषण की ज्यचस्था पचायती फड 
से करना। हिन्दू-मुसल्मान आदि भिन्न-भिन्न घर्स की अनुयायी जातियों 
में मेल-मिलाप रखने फे लिए एक दूसरे के धर्म ओर धार्मिक रिवाजों के 
प्रति आद्र ओर सहिष्णुता रखने के भावों का प्रचार करना ओर अपने 
अपने धर्म के शुद्ध, उच्च, उदार सिद्धान्तों के प्रेमपूर्वक ज्ञान-दान का प्रवध 
करना--ये काम करने होंगे । 

अब सवाल यह रह जाता है कि इस काम को कोन उठाबे ? इसका 
सीधा जवाब है वह जिसके सन मे सेवा करने की प्रेरणा होती हो। 
समाज के दु खों को देखकर जिसका हृदय छुट-पटाता हो वही सेवा करने 
के योग्य है, वही सेवा करने का अधिकारी है, वह किसी के रोके नहीं 
स्क सकता । जो ओरेों के ढुख से हु खी होता है, उनके ढु ख दूर करने 
के लिए त्याग करने ओर कष्ट उठाने के लिए. तैयार रहता है, समभना 
चाहिए कि उसकी आत्मा उन्नत है, ओर सानना चाहिए कि वही समाज- 
सेवा का अधिकारी है। ये लोग समाज के लिए आदरणीय, पूज्य, समाज 
के सहयोग के सर्वथा योग्य होते हैं। ऐसे सज्बब सब समाज भे थोडे- 
बहुत हुआ करते है | हमारे समाज मे भी ऐसे महालुभाव है, उन्होंको 
मेने ऊपर “इस भयानकता के अन्द्र भी आशा की, प्रकाश की छहावनी 
किरणें” कहा है। उन्होंके प्रयत्न पर हमारे समाज का कल्याण अवलम्बत 
है। थे यदि इने-गिने हों तो चिन्ता नहीं। एक दीपक अनेक घरों के 
दीपकों को प्रज्वलित कर सकता है---नही, सारे भूसण्डल को प्रकाश और 
दीप्षिमय कर सकता है । एक के ने सारत भे अपूर्व ख्री-सस्थाये खोल 
दी; एक बुकरटी वाशिगटन ने सारी निग्नरो जाति का सिर ससार में ऊँचा 
कर दिया, एक मालवीयजी ने एक बडा हिन्दू-विश्वविद्यालय खडा कर 
दिया, एक दुयानन्द ने हिन्दू-जाति में अदुभुत चेतना उत्पन्न कर दी, एक 
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तिलक ने भारतीय राजनीति में खलबली मचा दी, एक गाँधी ने ससार 
को नवीन प्रकाश से आलोकित कर दिया, एक विवेकानन्द ओर एक 
रामतीर्थ ने योरप और अमेरिका में हिन्दू-धर्म को कीति अमर कर दी। 
यह न सोचिए कि जब तक आपके पास बड़ी भारी सस्था न हो, दप्त्तर 
न हो, अमला न हो, फण्ड न हो, तब तक आप कुछ सेवा नहीं कर सकते। 
कार्यारम्भ के लिए इन ढकोसलों की बिल्कुल जरूरत नहों होती । यदि 
आप में से एक भी व्यक्ति अपनी शक्ति ओरे प्रेरणा के अनुसार छोटा भी 
कार्य चुपचाप करने लगेगा तो उसकी ठोस ओर छुनियादी सेवा के आगे 
बीसों व्याब्यानों, लेखों ओर प्रस्तावों का कुछ भी मूल्य नहीं है। एक 
सिस्टर निवेद्ति ने कलकत्ते की गन्दी गलियों को छबह किसी को न 
मालूम होने देते हुए साफ़ करके जो सेवा की है, सत्याग्रहाश्रम के कितने 
हो लोग पाज़ाना साफ करके अछूतों की ओर समाज की जो सेवा कर 
रहे है, गांधीजी रोज़ चरज़ा कात कर निरज्न किसानों की, ओर छूगोट 
लगा कर वस्त्र-हीन भिखारियों की जो सेवा कर रहे है, उसके अभाव में 
रामक्ृष्ण मिशन, सत्पाग्रहाश्रम ओर राष्ट्रीय महासभा की सेवाये फीको 
ओर निस्सार मालूम होती हैं । सवाल इच्छा का है, कसक का है। जहाँ 
दर्द है, वहाँ दवा है। सिपाही न तो अभावषों की शिकायत करता है, न 
बाघाओं की परवाह । वह तो तीर की तरह सीधा लक्ष्य की ओर दोडढता 
चला जाता है--न इधर देखता है, न उघर। वह “हवाई जहाज” से सेर नही 
करता, वह तो जहाँ जरुरत हो, वहाँ “दफन हो जाने! के लिए एक पाँच 
पर तैयार रहता है। अतएव यदि हम मानते है कि हम मनुष्य है, तो 
जिस रूप से हम से हो सके उसी रूप मे समाज के दुखों को दूर करने 
के उपाय मे अर्थात्‌ समाज-सेवा से अपना तन, था मन, या धन, था 
तीनों, लगाये बिना हमारे दिल को चैन नहीं पढने की। ओर हिन 
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लोगों का पुण्य इतना प्रबल न हो, जिनकी मनुष्यता जाग्रत न हुई है, 

उनमे समाज-सेवा के लिए. आवश्यक तेज-पुरुषार्थ का अभाव हो, वे 

परमात्मा से प्रार्थना करे कि है प्रभो, हमारी बुद्धि को विमल ओर हृदय 

को कोमल कर, जिससे हम अपनी जाति, समाज, देश ओर अन्त को 

सारी मनुष्य-जाति के दुख को अनुभव कर सकें ओर--- 
तेजस्विनांवधीतमस्तु 

जिससे हम उनको दूर करने में समर्थ हों । 
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स्वतन्त्रता के साधन 


स्वत का पूरा अर्थ और सच्चा रूप मालूम हो जाने के बाद 
यह प्रश्न सहज ही उठता है कि समाज में मनुष्य इस तरह 
स्वतन्त्र किन नियमों के अधीन होकर रह सकता है ? यदि मुझे अपनी 
स्वतन्त्रता उतनी ही प्यारी है जितनी कि औरो की तो दूसरो के प्रति मेरा 
व्यवहार कैसा होना चाहिए ? सच्चाई का या झुठाई का ? सहिष्णुता 
का या असहिष्णुता का ? न्याय का या अन्याय का ? सयम का या 
असयम का ? उत्तर स्पष्ट है---सहिष्णुता का, न्याय का और सयम का । 
इसी तरह यह भी निविवाद है कि मनुष्य-मनुष्य मे जबतक प्रेम और 
सहयोग का अटल नियम न माना जागया तवतक उभयपक्षी स्वतन्त्रता 
नही रह सकती । सच्चाई हमारे पारस्परिक व्यवहार को सरल और 
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निर्मल बनाती है। न्याय हमे एक-दूसरे के अधिकारों की सीमा को न 
लाघने के लिए विवग करता है । सहिष्णुता, ऐसे किसी उल्लघन की 
अवस्था मे, परस्पर विद्वेप, कलह और सघणष को रोकती है। सयम दूसरे को 
उसकी स्वतन्त्रता, अधिकार और सुख-सामग्री की सुरक्षितता की गैरण्टी 
देता है। प्रेम परस्पर के सम्बन्ध को सरस, उत्साह ओर जीवनप्रद बनाता हैं; 
कठिनाइयो, कष्टो, रोगो और विपत्तियो के समय मनुप्य को सेवा-परायण 
ओर सहयोगी बनाता है एव सहयोग उन्नति और सुख के मार्ग में आगे 
बढने का मार्ग सुगम बनाता है । इन सब भावों और गुणो के लिए हमारे 
पास दो सुन्दर और व्यापक शब्द हे सत्य और अहिसा । 

पहले यहा अहिसा का विचार कर ले । जो भाव या नियम हमे अपने 
स्वार्थे के लिए दूसरो की हानि चाहने, उसे दु ख पहुँचने के लिए प्रेरित करता 
है उसे हिसा कहते हे । उसके विपरीत जो भाव या नियम हमे परस्पर 
प्रेम और सहयोग सिखाता हैं वह है अहिसा । सयम जिस प्रकार अहिसा का 
कत्त॑रि ( 5ए0०७#ए० ) और निष्क्रिय ( ?४४अए७ ) रूप है और प्रेम 
सक्रिय तथा कमेणि ( 00०%7ए७ ), उसी प्रकार सयम स्वत्तन्नता का 
निष्किय और कत्तरि साधन एव प्रेम सक्रिय तथा कर्मणि साधन है। 
इस तरह स्वतन्त्रता और अहिसा साध्य और साधन वन जाते है । हम 
यह चाहते है कि समाज का बच्चा-बच्चा आजाद रहे, कोई एक दूसरे को 
न दबावे, न सतावे । तो क्या व्यवितगत और सामाजिक दोनो प्रकार की 
स्वतन्त्रता के लिए अहिसा का पालन परम अनिवार्य हैं ? अहिंसा यद्यपि 
स्वृतन्त्रता की आन्तरिक साधन-सी प्रत्तीत होती है तथापि वह बाह्य- 
साधन भी हैँ । यह सुनकर पाठक जरा चौकेगें तो, पर यदि वे भारत के 
अहिसात्मक स्वातन्त्य-सग्राम पर दृष्टि डालेगे, ससार के नि शस्त्री- 
करण-आन्दोछन का स्मरण करेगे और विख्यात-विख्यात साम्यवादियो के 
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आदशे समाज मे हिसा के पूर्ण त्याग पर विचार करेगे तो उन्हे इसमें 
कोई बात आइचर्यजनक और असम्भव न प्रतीत होगी । यह ठीक है कि 
जाजतक मनुष्य जाति के इतिहास भे ऐसा उदाहरण नही मिलता है कि 
किसी एक बडी जाति, समूह या देश ने अहिसात्मक रहकर अपनी 
स्वतन्त्रता पाली हो या रखली हो, इसके विपरीत शस्त्र-बल या हिंसा- 
प्रयोग के द्वारा स्वतन्त्रता लेने, छीनने और रखने के उदाहरणो से इतिहास 
का प्रत्येक पन्ना भरा मिलेगा, पर यह इस बात के लिए काफी नही है 
कि इस समय या आगे भी अहिसात्मक साधन बेकार साबित होगे, या न 
मिलेगे, न रहेगे, न सफल होगे । भारत मे इस समय जो सफलता अहिसा 
को मिल रही है उसे देखते हुए तो किसीको इस विषय में निराश या 
हतोत्साह होने का कारण नही है। फिर भी अभी यह प्रयोगावस्था में है। 

जबतक इसमे पूर्ण सफलता न मिरू जायगी, इसी साधन के द्वारा भारत 
मे सफल कान्ति न हो जायगी, तबतक बाह्य साधन रूप मे इसका मूल्य 
लोग पूरा-पूरा न आक सकेगे । पर बुद्धि जहातक जाती है अहिंसा किसी 
प्रकार हिसा से कम नही प्रतीत होती । बल, प्रभाव, मत-परिवतंन,. 
हृदयाकर्षण, संगठन, एकता, सामाजिक-जीवन, युद्ध-साधन, शान्ति, 
आदि सब बातो में अहिसा हिंसा से कही आगे और बढ़कर ही है । 

हमारा जीवन सच पूछिए तो अहिसा के वलू पर जितना चल रहा है 
उसका शताश भी हिसा के ख़छ पर नही । क्या कुदुम्ब, क्या जाति और 
क्या समाज में अहिसा का ही--प्रेम और सहयोग का ही--बोलरूवाला 
देखा जाता है । यदि आप गौर से देखे तो इसीकी भित्ति पर भनुष्य का 
व्यक्तिगत, कौटुम्विक और सामाजिक जीवन रचा हुआ दीख पडेगा ॥ 
सनुष्य ही क्यो, पशु-पक्षी समाज मे भी आपको हिंसा की अर्थात्‌ द्वेप, 

कलह और मारकाट की अपेक्षा प्रेम और सहयोग ही अधिक मिलेगा ॥ 
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जो हास्त्र-बल या सेना-वलू समाज को अपने पास रखना पडता है वह भी 
बहु-जन-समाज के कारण नही, कुछ उपद्रवियो, दुर्जतो ओर दुष्टो के 
'कारण ही । किसी भी समाज को आप ले लीजिए उसमें आपको सज्जनो 
'की अपेक्षा दुर्जज बहुत ही कम मिलेगे । जिस प्रकार एक मनुष्य में हिंसा 
की अपेक्षा अहिसा के भाव बहुत अधिक पाये जायेंगे, उसी प्रकार एक 
समाज में भी आप सज्जन, शान्ति-प्रिय मनृप्यो की अपेक्षा कलह-प्रिय 
और दुष्ट मनुष्यो की सख्या कम ही देखेंगे । अर्थात्‌ जो सेना या शस्त्र 
आज रकक्‍खा जाता है वह दरअसल तो थोडे से बरे अपवादस्वरूप लोगो के 
'लिए है। यह दूसरी बात है कि मनुष्य या शासक सज्जनो को दुख देने 
से भी उसका दुरुपयोग करते रहते हे । पर ससार ऐसे कुक्ृत्यो की निन्‍्दा 
और प्रतिकार ही करता रहा है । फिर यह शस्त्र-वल या सेना-सगठन रोज 
ही काम में नही आता । इससे भी इसका महत्व और आवश्यकता स्पष्ट 
ही कम हो जाती हैं। मुख्य उद्देश्य इसका है मनुष्य और समाज का दुष्टो 
से रक्षण | पर यदि हम समाज की रचना ही ऐसे पाये पर करे कि जिस 
में दुष्ट लोग या दुष्टता का भुकावला प्रतिहिसा एवं दमन के द्वारा करने 
के बजाय, सयम, कष्ट सहन और क्षमाज्ीकता के हारा करने की प्रथा 
डाली जाय--महज उनके शरीर को बधन मे न डालकर, उन्हे त्रास न 
देकर, उनके हृदय पर अधिकार करने की, उसे बदल देने की प्रणाली 
'डाली जाय तो समाज का रक्षण ही न हो, वल्कि सम्मिल्ति और 
सुसगठित प्रगति भी तेजी से हो । रक्षक की आवश्यकता वही हो सकती है, 
जहा कोई भक्षक हो, पर यदि हम भक्षक को ही मिटाने की तरकीब 
'निकाल छे, 'मूले कुठार' करे तो फिर रक्षण और उसके लिए सहारक 
चास्त्रास्त्र, सेना की एवं उनके अस्तित्व तथा प्रयोग के लिए अगणित 
“धन-जन की आवश्यकता ही क्यो रहे ? हा, यह अलवत्ता निविवाद हैं 
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कि जबतक समाज से भक्षक मिंट नही जायगा, तबतक फौज, पुलिस 
और हथियार भी समाज से पूर्णत जा नहीं सकते । किन्तु एक ओर यदि 
हम शिक्षा, सस्कार और नैतिक आवश्यकताओ की पूर्ति द्वारा दुप्टो, 
दुर्जनो पापियो और भक्षको की जड काटने का, दूसरी ओर समाज को 
सहनशील, न्याय-प्रिय, श्नौर सहयोगवृत्तिवाला बनाने का सच्चे दिल से यत्न 
करे तो यह असम्भव नही है--हा, कष्ट और समय-साध्य जरूर है । 
इतने विवेचन से यह भलिभाति स्पष्ट हो जाता है कि व्यक्तिगत 
और सामाजिक दोनो प्रकार की स्वतन्त्रता के लिए अहिंसा, अपने तमाम 
फलितार्थो और तात्पर्यों सहित, आन्तरिक साधन तो निविवाद रूप से है, 
पर श्रयत्न करने से बाह्य साधन भी हो सकता है । वल्कि सच्ची और 
पूर्ण स्वतन्त्रता की जो कल्पना हम पहले अध्यायो में कर चुके हैं, उसकी 
प्टि से तो जब तक हम दोनो कामो के लिए अहिसा को पूरा स्थान न 
"गे तबतक मनुष्य पूर्ण अर्थ मे न स्वतन्त्र हो सकता है न रह सकता है। 


[२] 
सत्य का व्यापक स्वरूप 


पि छले प्रकण मे यह बताया गया है कि सच्चाई के द्वारा मनुष्य 

का पारस्परिक जीवन सरल और निर्मेल बनता है) यह निश्चित 

चात है कि समाज मे जब तक असत्य, पाखण्ड, अन्याय, द्वेष, डाह, चोरी, 
अनीति आदि दुर्गुण रहेगे और इनको कब्जे मे रखनेवाले या इनकी जड 
काटनेवाले सत्य और अहिंसा सागोपाग इतने प्रबल न होगे कि इन 
दुर्गणो को दवाये या निर्बक् बनाये रक्खे तव तक उसमे पुलिस, अदालत, 
फौज, रास्त्रास्त्र, जेल और इन सब की माता सरकार किसी-न-किसी 
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रूप में अवश्य रखनी पडेगी। और जब तक समाज में सरकार की 
अर्थात्‌ शासक-मण्डल की जरूरत रहेगा तव तक उसे आदर था स्वतत्र 
समाज नही कह सकते । जब तक समाज अपने आन्तरिक सगठन के बल 
पर नही, बल्कि किसी बाह्य नियत्रण--सरकार--के सहारे कायम 
रहता है तब तक वह कमजोर और अधीन ही कहा जायगा | भले ही 
सरकार या शासक-मण्डल जनता के बनाये हो, समाज ने ही अपनी सत्ता 
का एक अश देकर उनकी काम किया हो, किन्तु उनका अस्तित्व और 
उसकी आवश्यकता ही समाज की दुर्बडता, कमी और सगठन-हीनता का 
परिचय देती हे , अतएव यदि हम चाहते हो कि ऐसा समय जल्दी आ 
जाय जब समाज में कोई सरकार या शासक-मण्डल जैसी चीज न रहे, 
सब घर-घर के राजा हो जायें, तो यह स्पष्ट है कि पहले समाज को 
सत्य और अहिसा की दीक्षा देनी होगी--इन्हे समाज के बुनियादी पत्थर 
समझना होगा प्रत्येक मनुष्य को सत्याग्रही बनना होगा । सत्य मनुष्य 
को सरल, न्यायी, निर्मेल, दूसरों को हानि न पहुँचानेवाला, सदाचारी 
बनायेगा, और अहिसा दूसरो की ओर से होनेवाले दोषो, वुराइयो 
और ज्यादतियो को रोकने और सहन करने का बल देगी । मनृष्य जब 
तक एक ओर खुद कोई बुराई न करेगा, और दूसरी शोर बुराई करनेवाले 
से बदला लेते का भाव नही रबखेगा तब तक समाज सरकार-हीन किसी 
तरह नही हो सकता । पहली बात समाज में सत्याचरण से और दूसरी 
अहिसा के अवलम्बन द्वारा ही सिद्ध, हो सकती है । सत्य और अहिसा के 
मेल का दूसरा नाम सत्याग्रह है । अतएवं इन दोनो भहान्‌ नियमो का 
मूल्य केवल व्यक्तिगत जीवन के लिए ही नही, वल्कि सामाजिक जीवन के 
लिए भी है और उससे बढकर है । ये नियम केवल दूर से पूजा करने 
योग्य, आदश' कहकर टालने योग्य, या 'साधू-सन्तो के लिए कहकर मखौल 
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उडाने लायक नही है। यदि हमने मनुष्य के सच्चे लक्ष्य को, समाज के 
आददशे को, और सरकार तथा शासक-मण्डल नामक सस्था की हानियो को 
अच्छी तरह समझ लिया है, यदि हम उन हानियो से बचने और समाज 
को जल्दी-से-जल्दी अपने आदर्श तक पहुँचाने के लिए लालायित हो, तो 
हम इन दोनो नियमो को अटल सिद्धान्त माने और सच्चाई के साथ 
अन्त करण-पूर्वक इनका पालन किये बिना रह ही नही सकते । इनके 
महत्व की ओर से आखे मूदना, इन्हे महज एक आध्यात्मिक चीज बनाकर 
व्यवहार के लिए अनावश्यक या निर्पयोगी मानना, समाज के आदरशे को 
यथा उसके उपयों और पहली शर्तों को ही न समझना है । 
तो प्रश्न यह है कि सत्य और अहिंसा का मर्म आखिर क्या है ? 

सत्य शब्द का प्रयोग तीन अर्थो में होता है--तत्त्व, तथ्य और वृत्ति । 
सत्य 'सत्‌' शब्द का भाववाचक है । सत्‌ का अर्थ है सदा कायम 
रहने वाला, जिसका कभी नाश न हो । ससार के बडे-बडे दाशेनिको 
और अनुभवी ज्ञानियो ने कहा है कि इस जगत्‌ के सब पदार्थ नाशमान 
हैं, सिर्फ एक वस्तु ऐसी है जिसकी सत्ता सदा--सर्वेकालू रहती है---वह 
है आत्मा । इसलिए आत्मा जगत्‌ का परम सत्य अथवा तत्त्व हुआ । जब 
हम यह विचारते हैं कि इसमे सत्य क्या है, तव हमारा यही भाव होता 
है कि इसमे कौनसी बात ऐसी है जो स्थायी है, पक्की है। अतएव सत्य 
एक तथ्य हुआ । हम सच्चा उस मनुष्य को कहते हैं जो भीतर-बाहर 
एक-सा हो । इसलिए, सत्य वह हुआ जो सदा एक-सा रहता है। इस 
अकार सत्य एक तत्त्व, तथ्य और वृत्ति तीनो अर्थों में प्रयुक्त होता है। 
त्त््व-रूप पे वह आत्मा है, तथ्य-रूप मे वह सर्वोच्च जीवन-सिद्धान्त है, 
और वृत्ति-रूप मे महान्‌ गुण है । तीनो अर्थो में सत्य वाछनीय, आदर- 
णीय और पालनीय है । आत्मा के रूप मे वह अनुभव करने की घस्तु है। 
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सिद्धान्ते के रूप मे वह पालन करने की और वृत्ति या गुण के रूप से 
ग्रहण करने और वढाने की वस्तु हैं। जब हम यह अनुभव करने लगे कि 
मेरी और दूसरे की आत्मा एक है--शरीर-भेद से दोनो में भिन्नता आ 
गई हे, तव हम तत्त्व के रूप में सत्य को मानते हैं । जब हम यह निदचय 
करते हैं कि मे तो सत्य पर ही अटल रहेंगा, जो मुझे सच दिखाई देगा 
उसीको मानूगा, तव मैं सिद्धान्त के रुप में सत्य को मानता हूँ । और जब 
में यह कहता हूँ कि मे अपने जीवन को छल-कपट और स्वार्थ से रहित 
बनाऊँगा, तव में एक गुण या वृत्ति के रूप से सत्य को मानता हूँ । इन 
भिन्न-भिन्न अर्थों मे एक ही सत्य' शब्द से प्रयुक्त होने के कारण कई 
बार भूम उत्पन्न हो जाता है । कभी गुण के अर्थ मे उसका प्रयोग किया 
जाता है और वह तथ्य या तत्त्व के रूप मे ग्रहण, किया जाने लगता है, 
तब विवाद और कठिनाई पैदा होजाती है । 
यो तो 'सत्य' का आग्रह रखना, सत्य पर डटे रहना 'सत्याग्रह' है । 

किन्तु सत्याग्रह' मे सत्य तीनो अर्थो में ग्रहण किया गया हैं । सबसे 
पहले सत्याग्रही को यह जानना पडता हूँ कि इस बात में सत्य क्या है. ? 

अर्थात्‌ तथ्य, न्याय, औचित्य क्या है ? यह जानने के बाद वह उस पर 
दृढ रहने का सकल्प करता है । इस सकल्प मे या व्यवहार मे उसे सच्चा 
शुद्ध रहने की परम आवश्यकता है। ये दोनो आरभिक क्रियाये उसे 
इसलिए करनी पडती है कि अन्तिम सत्य--आत्मत्व--को अनुभव करना 
चाहता है---सारे जगत्‌ से अपना तादात्म्य करना चाहता है । इस प्रकार 
एक सत्याग्रही का ध्येय हुआ जगत्‌ के साथ अपने को मिला देना---उसकी 
प्रथम सीढी हुईं सत्य का निर्णय करना, दूसरी सीढी हुई उस पर दृढ 
रहना, और तीसरी सीढी हुईं अपने व्यवहार में सच्चा और छुद्ध रहना। 

इस आखिरी बात में वह जितना ही दृढ रहेगा उतनी ही सत्य-निर्णय में 
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उसे सुगमता होगी और उतना ही उसका निर्णय अधिक शुद्ध होने की 
सभावना रहेगी । सत्य पर दृढ रहने से उसकी तेजस्विता बढेगी, गुद्धता 
होने से लोकप्रियता बढेगी और जगत्‌ के साथ अपनेको मिलाने के प्रयत्न 
से उसकी आत्मा का विकास होगा । उसकी सहानुभूति व्यापक होगी, 
उसका क्षेत्र विशाल होगा, वह क्षुद्रताओ और सकीर्णताओं से ऊपर उठेगा। 
तीनो के सगम के द्वारा उसे पूर्ण, सच्चा या स्वाधीन मनुष्य बनने में 
सहायता मिलेगी । 

सत्याग्रह मनुप्य-मात्र के लिए उपयोगी है । यह समझना कि यह तो 
साथुओ और वेरागियो के ही काम का है, भूल है । सत्य पर डटे रहना, 
सच्चाई का व्यवहार करना, प्रत्येक दुनियादार आदमी के लिए भी उतना 
ही जरूरी है जितना कि साधू या वैरागी के लिए है । यदि सत्य पर 
भरोसा न रकखा जाय, सच्चाई का व्यवहार न किया जाय, तो दुनिया 
के बहुतेरे कारोबार बन्द कर देना पडेंगे, वल्कि सासारिक जीवन का 
निर्वाह ही असभव हो जायगा। ससार में यद्यपि सत्य और झूठ का 
मिश्रण है तथापि ससार-चक्र जिस किसी तरह चल रहा है उसका आधार 
असत्य नही, सत्य हैं। जितना सत्य है उतनी सुव्यवस्था और सुख है, 
जितना असत्य है उतनी ही अव्यवस्था और दुख हैं । कुछ लोग छोटे 
स्वार्थो, थोडे लाभो, और जत्दी सफलता के छोभ में झूठ से काम ले 
लेते हे---इसीलिए दूसरे लोगो को असुविधा और कप्ट उठाना पठता 
है । यह कितने आश्चय की वात हैं कि दुनिया मे सत्य सरल व्यवहार तो 
कठिन माना जाता हैं और झूठ मे सुविधा और छाभ दिखाई पडता है । 
यदि प्रत्येक मनुष्य अपने अनुभव से लछाभ उठाना चाहे तो वह तुरत देख 
सकता हूँ कि झूठ में कितनी अगान्ति, कितनी दुविधा, कितनी कठिनाइया, 
कितनी उलझने हे और सरल सत्य में मनुप्य कितनी झझटो से वच जाता 
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है । यदि सत्य का आदर न हो तो परस्पर विश्वास रखना ही कठिन हो 
जाय और यदि परस्पर विश्वास न हो, वचन-पालन की महत्ता न हो, 
तो जरा सोचिए ससार-व्यवहार कितने दिन तक चल सकता है ? इसके 
विपरीत सत्य का व्यवहार करने से न केवल अपनी साख, प्रतिप्ठा और 
अभाव ही बढता है, बल्कि शान्ति, तेजस्विता और दृढता भी बढती है, 
जो कि सासारिक और सफल जीवन के लिए बहुत आवश्यक है । 
परन्तु इसके विपरीत यह कहा जा सकता है कि व्यापारिक, आर्थिक 
और राजनैतिक मामलो में तो झूठ का सहारा लिये विना किसी तरह 
काम नही चल सकता। यह बात इस अर्थ में तो ठीक हैं कि कुछ छोग 
जीवन में झूठ का आश्रय लेकर अपना उल्लू सीधा करते रहते हे, परन्तु 
इस अर्थ में नही कि यदि कोई यह निश्चय ही करले कि में तो किसी 
त्तरह सत्य से विचलित न होऊंगा तो उसका काम न चल सके या उसे 
हानि उठाना पडे | यदि वह छोटे और नजदीकी छाभो को ही लाभ न 
समझेगा, आर्थिक कठिनाइयो से ही न घबरा जायगा, तो झूठ का आश्रय 
लेनेवाले की अपेक्षा वह अधिक सफल होगा, हा, उसे धीरज रखना 
होगा । सत्य का पान करनेवाले को जो कष्ट और कठिनाइयो का 
सामना करना पडता हैं उसका कारण तो यह है कि अभी समाज की 
व्यवस्था बिगडी हुई हँ--शिक्षा और सुसस्कार की कमी ६ | ग्ह 
। कल्पना करना चाहे हवाई किले बनाना हो कि सारा भनुष्य-समाज 
“किसी दिन सत्यमय हो जायगा, परन्तु यह निविवाद रूप से कहा जा 
सकता हे कि जितना ही वह सत्य की ओर अधिक बढेगा उतना ही 
वह सुख, सुविधा और सफलता मे उन्नति करेगा । 
सृष्टि मे अकेलेपन के लिए जगह नही है । सृष्टि शब्द ही अकेले- 
पत्र का विरोधी है । यदि वेदान्तियो की भाषा का आश्रय लिया जाय 
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तो ईदवर ने एक से अनेक--'एको&ह बहुस्याम'--होने के लिए सुप्दि- 
रचना की है । इसलिए सच्चे अर्थ में यहा कोई बात, कोई वस्तु 
“व्यक्तिगत” नहीं हो सकती । जितने नियम, सिद्धान्त, आदशें और 
व्यवहार बने है वे सबन बने होते यदि सुप्टि में 'अकेलापन' या 
“व्यक्तिगत' कुछ होता । इनकी उत्पत्ति व्यक्ति के जगत्‌ के साथ सम्बन्ध 
होने के कारण ही हुई है । अर्थात्‌ इनका मूल्य सामाजिक है। समाज 
में रहते हुए भी मनृष्य ने कुछ बाते अपने लिए ऐसी रख ली है जिनका 
समाज से बहुत सम्बन्ध नही है और इसलिए वे व्यक्तिगत कही जाती 
है । सत्य तत्व के अर्थ में तो सष्टि का आधार है, परन्तु सिद्धान्त और 
गुण के अर्थ में सामाजिक नियम है | इस प्रकार सत्य के दो भाग हो 
जाते हें---एक स्वतत्र सत्य और दूसरा सामाजिक सत्य। सामाजिक 
सत्य स्वतत्र सत्य का साधक है। स्वतत्र सत्य मनुष्य का ध्येय और 
सामाजिक सत्य उस तक पहुँचने की सडक है । स्वतत्र सत्य तो मनुप्य 
की एक कल्पित या अनुभूत स्थिति (78०6) है, जिसके आगे उसने 
कुछ नही पाया हैं - परन्तु सबकी दृष्टि वहा तक नही जाती, न वह 
उन्हे आकर्षित ही करता है, न उन्हे उसमे विशेष दिलचस्पी ही मालूम 
होती हैं। ज्यो-ज्यो मनुष्य सामाजिक सत्य की मजिले तय करता जाता 
है त्यो-त्यो स्वतन्न सत्य उसे लुभावना और गृहणीय मालूम होने रूगता 
है और उसके गौरव, स्वाद या सौन्दर्य मे उसकी रुचि होने लगती है । 
इसलिए जब तक बुद्धि मे उसके स्वरूप को समझने की रुचि और हृदय 
में उसे अनुभव करने की उत्सुकता नही जाग्रत हुई हैं तब तक सामा- 
'जिक सत्य से ही मनुष्य को आरम्भ करना चाहिए। वह सत्य पर 
अटल रहने की और जीवन को भीतर बाहर शुद्ध बनाने की प्रतिज्ञा 
करे । यह सत्याग्रही के लिए पहली बात हुई । 
हि 


बद 
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दूसरे को कष्ट न देने की वृत्ति का नाम ही अहिसा है । यह सत्य से 
उत्पन्न होती है और सत्य की सहायक या पूरक है | सामाजिक सत्य का 
जितना महत्व है उतना ही अहिंसा का भी महत्व है । परन्तु हम सत्य 
और अहिसा को एक तुला पर नही रख सकते । सामाजिक गुण के अति- 
रिक्त सत्य का स्वतत्र अस्तित्व और महत्व भी है। परन्तु अहिंसा ऐसी 
कोई स्वतत्र वस्तु नही है । फिर भी वह सत्य के ज्ञान और उसकी रक्षा 
के लिए अनिवायें है। हाछाकि उसका जन्म समाज की अपेक्षा से ही 
हुआ है । यदि ससार में कोई दूसरा व्यवित या जीव न हो तो किसीको 
कष्ट पहुँचाने का सवाल ही नही पैदा हो सकता । 

सत्य जबतक स्वतत्र है तबतक 'सत्य' ऐ---परन्तु जब वह सामाजिक 
बनने छगता है तव अहिसा का रूप धारण करने लगता है । सत्य का 
प्रयोग जब दूसरे पर किया जाता है तो वह वहा जाकर अहिसा बन 
जाता है । हमसे सत्य के रूप मे निकला और दूसरे तक पहुँचते हुए 
अहिसा में बदक गया । हमसे उस तक पहुँचते हुए कुछ भावनाओं की 
रासायनिक क्रिया उसपर होती है जिससे वह अहिंसा बन जाता है | 
चूकि मुझे यह मजूर है कि जिस तक में अपना सत्य पहुँचाना चाहता हूँ 
वह उसे सत्य ही समझे, उसमे अपना छाभ ही समझे, इसलिए मे उसमे 
मिठास और प्रेम की पुट लगा देता हँ--यही अहिसा का आरम्भ है। 
यदि मैं अपने ही मान्य सत्य की रक्षा कर लछेता हुँ--दूसरे को अपने 
बरावर सुविधा और अधिकार नही देना चाहता--तो में सत्य का एकागी 
और स्वार्थी पुजारी हुआ | पर तु सत्याग्रही पूरे और सच्चे अर्थ में सत्य 
का भक्‍त होता है, इसलिए अज्ञानी के प्रति उसके मन में दया, प्रेम और 
सहानुभूति का ही भाव दा होता है । इन्ही भावनाओ की पुट सत्य को 
अहिसक बना देती है । सत्य जब मधुर और स्निग्ध होकर दूसरे तक 
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पहुँचता है तो उसे स्वादु और स्वागत-योग्य मालूम होता है। सत्य मूलत 

भी कटु नही हो सकता | वह तीखा हो सकता है, पर कटु नहीं। यदि 
सत्य ही सबमे फैला हुआ हैं तो फिर सत्य एक में से दूसरे में पहुँचते 
हुए, कही तीखा, और कही कड़्आ क्यो मालूम होता हैं ” क्योकि सत्य 
जिन साधनो, जिन उपकरणो से एक के अन्दर से निकलकर दूसरे के अन्दर 
पहुँचता है वे कु-सस्कारो और दोषो से लिप्त रहते हैं। उन कुसस्कारो को 
पोछने के लिए ही, या यो कहे कि उनके दोप से सत्य को बचाने के लिए 
ही प्रेम और मिठास की पुट जरूरी हो जाती है । कप्ट सहन प्रेम,मिठास 
तथा सहानुभूति की स्थूल अभिव्यक्ति है। जो व्यक्ति अज्ञानी है,स्वार्थ 
ने जिसे अन्याय और अत्याचार के गडहे मे गिरा रव्खा है, जो इस तरह अपने 
आप ही पतित हो चुका है, उसके प्रति एक मनुष्य के मन में तो सहानुभूति 
और दया ही उत्पन्न हो सकती है। यह सहानुभूति और दया ही उसे कप्ट 
देने के बदले कष्ट सहने के लिए प्रेरित करती है। और कप्ट-सहन के 
द्वारा सत्याग्रही दोनो हेतु सिद्ध कर लेता है--उस व्यक्ति का सुधार और 
अपने प्रति उसका मित्र भाव | सत्य के इतने विवेचन के बाद अब हम 
यह देखे कि सत्य की साधना से मनुष्य मे कौन-कौन से गुण उदय होते 
हैं और वे किस प्रकार उसे पूर्ण स्वाधीन वनाने में सहायक होते हे । 


[३] 
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वह तत्व है जिसके वल पर सारा ससार-चक्र चल रहा है। 
उसको जानना, ' उसके लिए प्रयत्न करना, उसका अपने में 
अनुभव करना मनुष्य का स्वभाव-धर्म है। अनुभवियों ने कहा है कि 
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आत्मा, परमात्मा सत्य से भिन्न नही--सृष्टि में सत्य जो कुछ है वह 
यही कि घट-घट मे, अणु-अणु में एक ही आत्म-तत्व समाया हुआ है । 
कई मनुष्य ऐसे मिलेगे जो बुद्धि से इस ज्ञान को जानते हैं, किन्तु सत्य 
जिनके हृदय का धर्म नही बन गया है। वास्तव में आत्मा, जो जगत्‌ 
का परम सत्य है, वृद्धि द्वारा जानने की वस्तु नहीं है। जिनका हृदय 
शुद्ध है उन्हे सत्य का स्फुरण अपने आप हुआ करता है। सत्य सीधा 
उनके दिल में जाकर बैठ जाता है। परन्तु कुसस्कारो से जिनका हृदय 
दृषित और मलिन है उन्हे उसकी प्रतीति एकाएक नही होती । बुद्धि के 
द्वारा जिन्‍्होने सत्य को जानने का यत्न किया है उन्होने बडे-बडे दरन- 
शास्त्र रच डाले हैं किन्तु वे इने-गिने विद्वानों के ही काम के हो गये हैं । 
वे बुद्धि की जिज्ञासा को तृप्त चाहे कर दे, किन्तु सत्य का साक्षात्कार 
तो, अनुभव करने से ही होता है । इसलिए सत्य को जीवन का धर्म 
बनाने---आचरण में उतारने का ही यत्न सबसे सीधा और अच्छा मार्ग है । 
जो बात आपको सच प्रतीत हो, उसी पर डंटे रहिए, किन्तु यह न 
समझ छीजिए कि आपने उसमें जो कुछ रुत्य जाना है वही अन्तिम 
सत्य है। सम्भव है, आपकी धारणा में गलती हुई हो | इसलिए आप 
आगे के लिए आखे खोलकर रखिए--देखते जाइए, अपने माने हुए सत्य 
के आगे भी कुछ दिखाई देता है या नहीं--किन्तु जब तक आगे निश्चत 
रूप से कुछ न दिखाई दे तब तक अपने माने सत्य पर ही अडे रहिए । 
सत्य तो दुनिया में एक है। इसलिए यदि आपकी लगन सच्ची है तो 
आप उसे---असली सत्य को--किसी दिन अवश्य पाजायँगे। किन्तु 
आपकी वृत्ति हर बात में सत्य को देखने, सत्य को खोजने की ओर रहे । 
जिस वात मे जो सत्य प्रतीत हो उसे अपनाते जाइए, जो असत्य मालूम 

उसे छोडते जाइए | असत्य कई बार बडा लुभावना होता है, शीघ्र 
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सफलता का प्रछोभन दिखाता है--किन्तु आप उसके फन्‍्दे में न फेसिए 
यह अनुभव सिद्ध है कि यदि आप उसके लालच में आते रहेगे तौ सम्भव 
है कि कुछ वार थोडे परिश्रम मे और जल्दी सफलता मिल जाय, किन्तु 
आप विश्वास रखिए कि यह लाभ आगे के वडे लाभ को दूर फेक देता 
है और इसलिए असल में हानि ही हो जाता है। बार-बार झुठका आश्रय 
लेते रहने से तो मित्रो और समाज में पेठ उठ जाती है और इससे होने- 
वाली हमारी भौतिक और नैतिक हानि का अन्दाज पाठक सहज ही 
लगा सकते है । यदि सूक्ष्म दृष्टि से देखेगे तो हमे यह अनुभव होगा कि 
झूठ को अपनाकर यदि आप कोई तात्कालिक लाभ कर रहे हैं तो उसी 
समय आप दूसरी बात में अपनी हानि करते हुए पाये जावेगे। चूकि 
आपका ध्यान छाभ की तरफ छै, आपको जल्दी है, इसलिए आप अपने 
कार्य के समस्त परिणामों को शान्ति के साथ नही देख रहे हैं---इसलिए 
वह हानि अभी आपको दिखाई नही देती, किन्तु यदि आप झूठ का 
आश्रय छेते हुए इस बात पर ध्यान रकखेगे कि देखे इससे कौन-सी हानि 
हो रही है तो आपको उसे देखने में देर न छगेगी । फिर तो आपको 
असत्य से स्वाभावत अरुचि और अन्त में घृणा होने लगेगी और उसकी 
हानि इतनी प्रत्यक्ष हो जायगी कि आप असत्य के विरोध मे प्रचार करने 
रगेगे । 

इस प्रकार अपने प्रत्येक कार्य और प्रत्येक व्यवहार में सत्य और 
असत्य की वार-बार छान-बीन करते रहने से आपको सबसे पहला लाभ 
तो यह होगा कि आपकी विचार-शक्ति बढगी। इससे आपको सारा- 
सार का, कतंव्य-अकतंव्य का, हानि-लाभ का, अच्छे-बुरे का, विचार 
करने की आदत पडेंगी और आपमे विवेक जाग्रत होगा । जब आप 
सत्य ग्रहण करने की ओर ही दृष्टि रक्‍खेगे तो आपका मन एकाग्र होने 


को? 
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रूगेगा, और-और बातो को छोडकर एक सत्य की ही ओर मन को 
वार-बार आना पडेगा, इससे उसे सयम का अभ्यास अपने आप होगा । 
जब हम केवल सत्य पर ही दृढ रहेगे तो हमे अपने बडे-बूढो प्रिय जनो 
और कुदुम्बियो के भी विरोध का सामना करना पडेगा | राज्य, समाज 
और धर्म के नाम पर स्थापित सत्ता का भी विरोध सहना पडेगा और 
करना पडेगा । इससे हमारे अन्दर साहस पैदा होगा। इन विरोधियों 
के विरोध और कष्टो को आनन्द के साथ सहने से कष्ट-सहन की शवित 
बढ़ेगी । सत्य-भकक्‍त के लिए यह जरूरी होगा कि वह दूसरे के माने हुए 
सत्य का भी आदर करे । वह उसे अपने लिए सत्य तब तक न मानेगा 
जब तक कि स्वय उसे उसकी प्रतीति न हो जाय, परन्तु उसे अपने सत्य 
पर कायम रहने का अधिकार जरूर देगा। ऐसा करने मे उसे अहिसा 
का पालन करना होगा । यदि वह अपना सत्य उस पर जबरदस्ती लादने 
रूगेगा, दण्डबछू, भय अथवा शस्त्र-बल से उसे अपना सत्य मानने 
पर मजबूर करेगा तो वह सत्य-भक्‍त नही रहेगा--अपने मान्य सत्य 
'पर चलने का अधिकार सबको ऐ--इस महान्‌ सत्य की वह अवहेलना 
करेगा । इस प्रकार अहिसा का पालना उसके लिए अनिवार्य हो गया । 
सत्य का निर्णय करने मे भी अहिंसा उसकी सहायक होती है बल्कि 
अनिवायें शर्ते है| द्वेष हिंसा का एक रूप है। जब तक हमारा मन द्वेष 
से कलुषित होगा तब तक हमारे हृदय में सत्य की पूरी अनुभूति न 
होगी--हमारा निर्णय शुद्ध न होगा । हेष से प्रभावित मन हमे स्वार्थे 
की ओर ले जायगा--हमारे हेष-पात्र के हित की रक्षा का उचित भाव 
हमारे मन मे न रहेगा---इसलिए हमारा निर्णय न्याय या सत्य-मूलक 
न होगा | इसी तरह शुद्ध निर्णय या सत्य-शोधन के लिए हमारा अत- 
करण राग से भी दृषित न होना चाहिए । क्योकि जब एक के प्रति 
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राग यानी मोह, असक्ति अथवा स्वार्थ-मूलक स्नेह होगा तो हमारा मन 
उसके सुख, लाभ या हित की तरफ अधिक झुकेगा और हम दूसरे के 
* स्वार्थ की उपेक्षा कर जायेंगे । यह राप जन्म के समय चाहे हिसा के 
रूप में न आता हो, परन्तु परिणाम के रूप में अवश्य हिंसा हो जाता है । 
जिसके प्रति हमारे मन में राग होता है उसका अहित हम अक्सर ही कर 
डालते हैं--अलबत्ता उसका हित-साधन करने की चेप्टा करते हुए ही । 
क्योकि उसके प्रति अत्यधिक स्नेह हमे उसके सच्चे हित की ओर से अन्धा 
बना देता है---हम उसके श्रेय की अपेक्षा उसुके प्रेम की अधिक चिंता करने 
लगते है--और उसे गलत रास्ते लेजाते है। राग को अपनाकर स्वय अपनी 
भी हानि करते हैं--हम भी पथ-अ्रष्ट होते हैं । अपने कर्तव्य का निर्णय 
करने मे भी हम राप के वशीभूत हो सत्य का मार्ग छोड देते हैं--उसकी 
नाराजगी के अन्देशे या खुश करने की चिन्ता से सत्य की उपेक्षा होने रूगती 
है । और हित तो अन्तत सत्य की प्रतीति, पालन और रक्षण से ही हो 
सकता है। इस तरह सत्य का पालन हमे राग-हेष से ऊपर उठने की शिक्षा 
देगा इससे हमारे मन मे समता का और स्थिरता का गृण आने लगेगा। 
अधिक और बार-बार कष्ट सहन करने से धीरज का विकास होगा । 
कठिनाइयो, विघ्नो, कष्टो से लडते हुए, पुरुषार्थ, निर्भयता की वृद्धि 
होगी । 'यह सब मैं सत्य के लिए सह रहा हूँ, यह भावना अपूर्व बल 
और उत्साह को बढावेगी । सत्य के पथ पर चलनेवाला अवश्य सफले 
होगा यह विचार आशा और उमग की वृद्धि करेगा। यो किसी भी 
उच्च ध्येय को ग्रहण करके उसकी सिद्धि मे तल्लीन रहने से इनमे से 
कई गुणों का विकास होगा, किन्तु अमर आशा और सफलता की अचल 
श्रद्धा सत्य के ध्येयवाले को ही प्राप्त होती है । 

सत्य के साधक के लिए इतना ही काफी नही है कि वह स्वय ही 
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सत्य का अनुभव और पालन करता रहे वल्कि उसका यह भी कतंव्य है 
कि अपने सत्य से दूसरे को भी लाभ पहुँचावे--दूसरे को भी उसका 
अनुभव करावे । यह वह दो तरह से कर सकता है--स्वय अपने सत्य 
पर दृढ रहकर---उसका आचरण करते हुए और दूसरे लोगो में उसके 
लिए रुचि, प्रीति और रुगन उत्पन्न करके । यह दूसरा काम उसे सत्य 
का प्रचारक भी बना देता है। प्रचारक वनने से उसमें सगठन की 
योग्यता आवेगी । उसे जनता की और भिन्न-भिन्न वर्णों की सस्कृति 
और मनोदशा का अध्ययन करना पडेगा जिससे विवेक बढ़ेगा और 
समय तथा स्थिति देखकर भिन्न-भिन्न उपायो का आवलूवन करना 
पडेगा, भिन्न-भिन्न व्यक्तियों या व्यक्ति-समूहों से काम छेना पडेगा--- 
इससे साधन-बहुलत। और ग्सगावधान आवेया । सत्य जैसे दूरवर्ती 
लक्ष्य को सामने रखने से और अपने वर्तमान कार्यक्रम को सदैव उसके 
अनुकूल बनाये रखने की चिन्ता से उसमें दूरद्शिता का भ्रादुर्भाव होगा । 
अहिसा का मूल सत्य पर स्थित है, किन्तु उसका स्वस्प प्रेममय हैँ । 
जब हम इतना ही कहते हैं कि 'दूसरे को कप्ट न पहुँचाओ” तो उसका 
नाम अहिसा है। किन्तु जब कहते हैं कि “दूसरे के दु ख को अपना 
दुख समझो” तो उसका नाम सहानुभुति हैं और जब हम कहते हूं कि 
“दूसरे को अपने समान चाहो' तो उसका नाम प्रेम है। अहिंसा तटस्थ 
है, प्रेम सक्रिय है। जहा प्रेम है, सहानुभूति है, वहा सभी मृदुल गुणो का 
अधिष्ठान हो गया समझिए । रस की उत्पत्ति प्रेम से ही है। रस समस्त 
ललित कलाओ का प्राण है। एक ओर से सत्य का तेज और दूसरी ओर 
से अहिंसा की झान्ति तथा प्रेम का जीवन-रस मनुष्य को समस्त तेजस्वी 
और रमणीय गुणों से--मस्तिष्क और हृदय के गुणों से आभूषित करके 
जीवन की सार्थकता के द्वार तक निश्चित रप से पहुँचा देगा । 


- 
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सत्य के इतने विस्तृत विवेचन के बाद अब हम अहिंसा को - और 
अधिक गहराई के साथ समझने का प्रयत्न करे । 


[४ ] 
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सर जिस तरह स्वतत्र, निरपेक्ष और स्वय पूर्ण हैं उस तरह 
अहिसा नही । यह सृष्टि सत्य के विभिन्न रूपो के सिवा ओर 
कुछ नही है । यह सब सत्य का ही विकास है। यदि सत्य अपने मूल 
निराकाररूप और भावरूप मे रहता तो अहिसा की कोई आवश्यकता ही 
न रहती, उसका उदय ही न होता । सत्य तो उस तत्त्व या नियम का 
नाम है जो अपने आपमे परिपूर्ण है और जिसे रहने या फैलने के लिए 
किसी दूसरी वस्तु के सहारे की आवश्यकता नही । किन्तु अहिंसा निष्क्रिय 
पक्ष मे किसीको दुख न पहुँचाने और सक्रिय पक्ष मे प्रत्येक के साथ 
प्रेम करने की भावना या वृत्ति का नाम है। कोई होगा तभी तो उसे 
दुख न पहुँचाने का या उससे प्रेम करने का भाव पैदा होगा, जब कोई 
था ही नही, केवल सत्य ही अपने असली रूप में स्थित था--एक रूप में 
एकरस था--तब अहिंसा का उदय कैसे हो सकता था ? किन्तु सत्य के 
विकसित और प्रसरित होते ही, भिन्न-भिन्न नाम-हप धारण करते ही, _ 
उनका पारस्परिक सम्बन्ध कैसा रहे, यह प्रश्न सहज ही उत्पन्न हुआ और 
चूकि भिन्न-भिन्न नाम-रूप वास्तव मे एक ही सत्य का विकास है इसलिए 
उनमें सम्बन्ध प्रेम, सहयोग और सहिष्णुता का ही हो सकता था--इसी 
स्वाभाविक भावना का नाम अहिसा रक्‍्खा गया । 
इस प्रकार सत्य यद्यपि निरपेक्ष है और अहिसा सापेक्ष--दूसरे की 
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अपेक्षा से स्थित--है तो भी जबतक सुष्टि है तवतक उसका अस्तित्व है । 
जवतक जगत्‌ है और नाम-रूप है तवतक अहिंसा बनी ही हुई हैं । अर्थात्‌ 
जबतक हम हैं तवतक अहिंसा है । हमारे अस्तित्व और पारस्परिक 
सम्बन्ध के साथ वह सदा मिल्ली और लगी हुई है । 

जब हम मूल पूर्ण और निरपेक्ष सत्य को समझने का यत्न करते हैं 
सब तो आगे चलकर यह भी मानना होगा कि अहिसा-भाव सत्य का ही 
एक श्रग या अश्रण है । वह सत्य से वढकर तो हो ही नही सकता, वरावर 
भी चाहे न हो, अगमात्र ही हो, किन्तु वह सत्य से पृथक नही है, न हो 
सकता है । यदि वस्तुमात्र और भावमात्र सत्य का ही विकास है तो 
अहिंसा को उससे पृथक्‌ कैसे कर सकते है ? फिर जगत्‌ में हम देखते हे 
कि और भावों की अपेक्षा प्रेममाव सबसे प्रवल है । आमतौर पर प्रेम 
जितना आकपषित और प्रभावित करता है उतना सत्य नहीं । तब यह 
क्यो न कहे कि सत्य का आकर्षक रमणीय रूप ही प्रेम या अहिसा हँ। 
जो हो, इतना अवध्य मानना होगा कि सत्य और अहिंसा का नाता 
अमिट है और केवल सत्य को पाने के लिए ही नही बल्कि जगत्‌ का 
अस्तित्व ठीक-ठीक रखने के लिए, समाज को सुख-शान्तियकत बनाने के 
'लिए, वह अनिवार्य है । 

यह तो हुई सत्य और अहिंसा के स्थान और परस्पर-सम्बन्ध तथा 
महत्व की बात । अहिसा का मूल तो हमने देख लिया, अब उसका 
स्वरूप देखने का यत्न करें। सत्य जिस प्रकार एक अनिर्वेचनीय तत्त्व, 
सत्य, नियम या व्यवस्था है, उसी प्रकार अहिंसा भी वस्तुत अवर्णनीय 
भाव है, दोनो की प्रतीति और अनुभूति तो हो सकती है, किन्तु 
परिभाषा नही बनाई जा सकती । परिभाषा शब्दों और उसके बनानेवाले 
की योग्यता और विकास-स्थिति से मर्यादित रहती हैं। किसीने अपने 
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जीवन को पूर्ण अहिसा और सत्यमय बना भी लिया तो शब्दशक्ति की 
मर्यादा के बाहर वह नही जा सकता । अपने सम्पर्क से वह अहिंसा और 
सत्य का उदय आपमे कर सकता है, किन्तु वाणी या लेख द्वारा वह 
उत्तनी अच्छी तरह आपको नही समझा सकता । यह शब्दों द्वारा जानने 
की वस्तु है भी नही । किन्तु जहा तक शब्दो की पहुँच है वहा तक उसे 
समझाने का प्रयत्न भी अधिकारी पुरुषो ने किया है । 

अहिसा की साधारण और आरम्भिक व्याख्या यह हो सकती है-- 
* 'क्सीको भी अपने मन, वचन, कर्म हारा दु ख न पहुँचाना ।' यह साधक 
की आरम्भिक भावना है। इसके बाद की भावना या अवस्था है प्राणि- 
मात्र के प्रति सक्रिय प्रेम की लहर मन में दौडाना । इससे भी ऊपर की 
ओर अन्तिम अवस्था है जगत्‌ के श्रति अभेद-भाव को अनुभव करना । 
यह सत्य के साक्षात्कार की स्थिति है। यहा अहिसा और सत्य एक हो 
जाते हैं । इसलिए कहते हैं कि अहिंसा सत्य के साक्षात्कार का साधन है । 
जबतक दो का भाव है तबतक अहिसा साधनरूप मे है, जब दो मिटकर 
एक हो गये तब अहिसा लोप हो गई और चारो ओर एक सत्य-ही-सत्य 
रह गया । - 

पहले कहा जा चुका है कि सृष्टि मे दो प्रकार के गुण-धर्म पाये 
जाते दँ--एक कठोर और दूसरे मृदुल। साहस, तेज, पराक्रम, शौर्य॑ 
आदि कठोर और दया, क्षमा, सहनशीलता, उदारता आदि मृदुल गुणों के 
नमूने कहे जा सकते है। कठोर गुणों मे सत्य का और मृदुल मे अहिसा का 
भाव अधिक समझना चाहिए । सत्य में प्रघरता और अहिसा में शीतरूता 
स्वाभाविक है। ये दोनो एक ही सिक्के की दो बाजू की तरह, पुरुष और 
प्रकृति की जोडी की तरह, अभिन्न है। दुष्टता और क्रता जिस प्रकार 
सत्य की विक्ृति हैं, उसी प्रकार दव्बपन, कायरता, अहिसा की विक्ृति है । 
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तब प्रश्न उठता है कि एक ओर दुष्टता और करता तथा दूसरी 
ओर दब्वूपन और डरपोकपन आया कहा से ? और ये भाव उदय भी 
क्यो हुए ? बुद्धि को तो यही उत्तर देना पडता है कि जब सत्य ने ही सारी 
सृष्टि के रूप मे विकास पाया है तब दुष्टता, कायरता आदि भी सत्य में 
से ही पैदा हुए है और किसी-न-किसी रूप में वे सत्य के ही साधक या 
पोषक होते होगे। यह मान भी ले कि इन दुर्गुणो से और दोषो से समष्टि 
या सृष्टि या सत्य का कोई हेतु सिद्ध होता होगा, तो भी उस व्यक्ति के 
लिए तो ये उस काल मे सुखकारी नही हो सकते । सत्य और समष्टि के 
राज्य मे, सम्भव है, गुण-दोप की भाषा ही न हो, वहा तो सब कार्य 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से परस्पर पोषक ही होते हो, किन्तु साधारण 
मनुष्य और साधक के लिए तो गुण-गुण है और दोष-दोष है। सत्य 
स्वरूप हो जाने पर, सम्भव है, गुण दोषो की पहुँच के वह परे हो जाय, 
किन्तु तबतक तो गुण-दीष का विवेक रखकर ही उसे आगे बढना होगा। 
कहने का भाव यह है कि यदि किसीमे दुष्टता, कुरता और कायरता 
या दब्बूपन है तो उसे यह मानकर सन्‍्तोष न करना चाहिए कि आखिर 
इनसे सृष्टि का कोई-न-कोई हित ही सिद्ध होता होगा---बल्कि यह 
मानना चाहिए कि मुझे ये सत्य और अहिसा की तरफ नही ले जायेंगे । 
जहा दुष्टता और कायरता है वहा सत्य और अहिंसा की शुद्ध वृत्ति का 
अभाव ही समझना श्रेयस्कर है । जो सत्यवादी उद्ण्ड हो और अहिसा- 
वादी डरपोक हो तो दोनो को पथभूष्ट ही समझना चाहिए। उदण्डता 
दूसरो को दबाती है और कायरता उदृण्डता से डरती है। दूसरो से 
दबना और दूसरो को दबाना दोनो सत्य और अहिंसा की मर्यादा को 
तोडते हैं । जो मनुष्य चाहते हैँ कि हमारा जीवन पूर्ण, स्वतत्र और सुखी 
हो एव दूसरे के सुख, स्वाधीनता और विकास मे सहायक हो उन्हे सत्य 
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और अहिंसा की विकृति से बचक्र उनकी शुद्ध साधना के सिवा दूसरा 
मार्ग ही नही हैं । 

यह तो अहिंसा का तात्विक विवेचन हुआ । अब हमे उसके स्थूलरूप, 
उसके विकास और उसकी मर्यादाओ का भी विचार कर लेना उचित है। 
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६ हि धातु से हिसा शब्द बना है । इसका अर्थ है--मारना, 
5. कष्ट पहुँचाना | कप्ट दो तरह से पहुँचाया जा सकता 
हु--एक तो प्राण निकालकर और दूसरे घायर करके । यह तो हुई 
प्रत्यक्ष हिसा । अप्रत्यक्ष हिसा उसे कहते है जिससे शरीर को तो किसी 
प्रकार कष्ट या आघात न पहुँचे, किन्तु मन जख्मी हो जाय । इसे मान- 
सिक हिसा भी कह सकते हे । इसी तरह हिसक की दुष्टि से भी हिंसा 
दो प्रकार की हो सकती हैं---एक तो वह जब हिसक अपने शरीर या 
शस्त्र के द्वारा हिंसा करे और दूसरा वह जब अपने मन, बुद्धि के 
व्यापारो के द्वारा कष्ट पहुँचावे । अहिसा हिसा के विपरीत भाव और 
क्रिया को कहते है । अर्थात्‌ किसीके शरीर और मन को अपने शरीर 
या मन बुद्धि के द्वारा किसी प्रकार का कष्ट न पहुँचाना अहिसा है । 
हिंसा और अहिसा मन की वृत्तिया हैं । जब तक कोई भाव मन 
में ही रहता है तब तक उससे दूसरे को विशेष लछाभ-हानि नही पहुँचती, 
सिर्फ अपनेको ही पहुँचती है | यदि मेरे मन मे किसीकी हत्या करने 
का विचार आया तो जब तक मे प्रत्यक्ष हत्या न कर डालगा तब तक 
'उसका भला-बुरा परिणाम मुझ तक ही मर्यादित रहेगा । इसीलिए समाज 
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या राज्य मे कोई अपराध तब माना जाता है जब वह काम या उसका 
प्रयत्न हो चुकता है । हा, जरूर अपराध में अपराधी की भावना 
भी अवश्य देखी जाती हैं । यदि कार्य वुरा हो और भावना शुद्ध और ऊँची 
हो तो उसका दोष कम हो जाता है । अर्थात्‌ एक दृष्टि से केवल भाव 
या विचार सामाजिक अपराध नही हैं तो दूसरी दृष्टि से भाव का महत्व 
क्रिया के परिणाम को न्यूनाधिक करने में बहुत हैँ | यद्यपि सामाजिक 
रूप में क्रिया और प्रयत्न ही अपराध माना गया है तथापि इससे दूष्ति 
विचार या भाव का दोप कम नही हो जाता हैं। सिर्फ अन्तर इतना 
ही हैं कि उस व्यक्ति पर ही उसका विशेष असर होता है, इसलिए 
समाज-व्यवस्थापको ने उसे सामाजिक दृष्टि से विशेष महत्व नहीं 
दिया है । परन्तु इससे भाव और विचार का असली महत्व कम नही 
हो जाता । भाव से विचार, विचार से प्रयत्न और प्रयत्न से काम बनता 
है । इसलिए किसी भी कार्य का वीज असल में भाव ही है । यदि कार्य 

से बचना हो तो ठेठ भाव तक से बचने की चेप्टा करनी होगी। फिर 
यदि व्यक्ति के मन में दूपित भाव भरा हुआ है तो किसी-न-किसी दिन 

उससे दूपित कार्य अवरय हो जायगा और समाज को नुकसान पहुँच 
जायगा । केवल दूपित भावों और विचारो का भी बुरा असर पडता है । 

वह दूसरो में दूपित भाव और विचार उत्पन्न करता हैँ । इसीलिए 

बुरे विचारों का समाज में फंलानां भी बुरा समझा गया हैं। इसके 

अलावा समाज के व्यक्ति जितने ही निर्दोष, शुद्ध और उच्च विचार 

और भाव रखते होगे उतना ही समाज में सुख, स्वातत््य, गान्ति अधिक 
होगी । स्वय व्यक्ति तो उससे बहुत ऊँचा हो ही जाता हैं । इसलिए 
बुरे भावो तक की रोक व्यक्तिगत और सामाजिक दोनो दृष्टियों से 
आवश्यकीय है । 
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यहा तक तो हमने हिसा-अहिंसा के सूक्ष्म और स्थूल रूपो का विचार 
किया । अब यह प्रइन उठता है कि हिसा का निषेध क्यो किया जाता 
हैं? हिसा एक त्याज्य दोष क्यो माना गया है ? यह सिद्ध हैँ कि 
सृष्टि अच्छे और बुरे भावो का मिश्रण है । सृष्टि मे जब मनुष्य विविध 
व्यापार करने लगा तो उसे अनुभव होने छंगा कि कुछ वातें ऐसी हैँ 
जिससे हानि और दुख होता है, कुछ ऐसी जिनसे लाभ एवं सुख होता 
है। यह छाभ और सुख पहुँचानेवाली बातो को अच्छा और हानि 
तथा दुख पहुँचानेवाली वातो को वुरा ठहराता गया । आरभ में उसकी 
दृष्टि अपने सुख-दु ख और लाभ-हानि तक ही केन्द्रित रही होगी--फिर 
कुटुम्ब, समाज आदि तक उसकी परिधि बढी है । ज्यो-ज्यो यह परिधि 
बढती गई त्यो-त्यो अच्छी और बुरी समझी जानेवाली बातो में भी 
भिन्‍नता होती गई । शुरू मे उसने दूसरो को मारकर या कष्ट पहुँचाकर 
अपना लाभ कर लेने मे बुराई न समझी | होगी उसे यह स्वाभाविक 
व्यापार मालूम हुआ होगा, पर ज्यों ज्यो उसकी भावनाओ का विकास 
हुआ और कुदुम्ब तथा समाज के सुख-दु ख उसे अपने ही सुख-दु ख से 
मालूम होने लगे, त्यो-त्यो उसे अपने सुख, स्वाद, लाभ के लिए दूसरे 
को कष्ट पहुँचाना अनुचित प्रतीत हीने लगा । उसने यह भी देखा कि 
स्वेच्छाचार, अत्याचार को यदि बन्द करना हैं तो 'हिंसा” को बुराई 
मानना ही पडेगा। इस प्रकार व्याक्तिगत उन्‍नति और सामाजिक 
सुव्यवस्था के लिए अहिसा की उत्पत्ति हुई, किन्तु आरभ में यह मनृष्य 
तक ही सीमित रही होगी | फिर उन पशु-पक्षियो तक फंली जिनसे 
मनुष्य-समाज का छाभ होता था । सिर्फ उन्ही मनृष्यो या पशुओं की 
हिंसा क्षम्य या अपरिहायें समझी गई जिनसे समाज को प्रत्यक्ष हार्नि 
पहुँचती है।इस तरह मूलत हिंसा अच्छी तो कही भी--किसी भी 
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समाज मे--नही मानी गई है सिर्फ अनिवार्य समझकर कही-कही उसे 
मर्यादित रूप में क्षम्य मान लिया गया है । 

परन्तु लाभ या हानि, सुख या दु ख से अर्थात्‌ स्वार्थ से बढ़कर भी 
एक उच्च भावना अहिंसा की जड में समाई हुईं मालूम होती है । मनुष्य 
ने देखा कि यदि मुझे कोई घायल करता है, मेरे किसी आत्मीय 
को कोई मार डालता है तो मुझे कितना दुख होता है। बह नही 
चाहता कि उसे ऐसा दुख कोई दे । तो उसने यह भी अनुभव किया कि 
दूसरे को भी--पशु-पक्षी कीट-पतग तक को भी--मारने या घायल करने 
से कष्ट पहुँचता है, तो उसकी स्वाभाविक सहानुभूति ने उसे अपने पर से 
यह लगाना उचित और आवश्यक समझा । इस सहानुभूति या दया की 
भावना ने उन मनुष्यो और पशु-पक्षियो को भी न मारना, न कष्ट देना 
उचित समझा, जो मनुष्य-समाज को हानि भी पहुँचाते हो | यदि कष्ट 
पहुँचाना अनिवार्य हो जाय तो ऐसा ध्यान रक्खा जाय कि वह कम-से-कम 
हो । यहा आकर अहिसा एक त्रिकालाबाधित धर्म हो गया। इस 
सहानुभूति ने ही मनुष्य को एक सत्यता के अनुभव पर पहुँचाया। या 
यो कहें कि सबमे एक ही आत्मा होने के कारण स्वभावत मनुष्य में 
इस सहानुभूति का भी जन्म हुआ है। सबमे एक आत्मा, एक 
चेतन-प्रवाह है, यह जगत्‌ का परम सत्य है और इसीके अनुसार 
जीवन बनाते समय अहिंसा की उत्पत्ति हुई । आगे चलकर यह भाव 
चुढ हुआ कि सबमे एक ही आत्म तत्व है तो फिर न कोई किसीका 
शत्रु है, न कोई किसीको हानि पहुँचाते हैँ सब अपने-अपने कर्मों के 
अनुसार फल पाते हैं और अपनी वुद्धि के अनुसार कार्य करते हैं। जो 
हमे हानि पहुँचाता है, या हमारा शत्रु बतता है, यह उसकी कुबुद्धि या 
जज्ञान है, इसलिए वह तो और भी सहानुभूति या दया का पात्र है। 


हेड अहिसा का स्थूल-ल्वरूप 
जिन महापुरुषो ने इस ऊँची अहिसावृत्ति की साधना अपने अन्दर की 
है उनके सामने बडे-वड हिंख पशुओ ने हिसा भाव छोड दिया है। इससे 
दो बाते सिद्ध हई--एक तो एकात्मभाव और दूसरे उसकी साधना के 
पलिए अहिसा का प्रभाव । 

इस प्रकार यद्यपि अहिसा की उत्पत्ति स्वार्थ-भाव से हुईं परन्तु वह 
चरम सीमा तक पहुँची दयाभाव के योग से । अब प्रश्न यह रहता है कि 
“एक व्यक्ति तो अपने जीवन मे अहिंसा की चरम सीमा तक पहुँच सकता हैं, 
परन्तु सारा समाज कैसे पहँच सकता हैं ? और जबतक सारा समाज न 
'पहुँचे तो किसी-न-किसी रूप में हिसा अनिवार्य हो जाती है । मामूली 
जीवन व्यापार में भी कई प्रकार की अनिच्छित हिसा हो जाती है । तब 
व्यवहार गात्रियो ने यह व्यवस्था बाधी कि अहिसा हैं तो सर्वोच्चवृत्ति, 
हिसा है तो स्वेथा त्याज्य, परन्तु यदि खास-खास स्थितियों भें वह 
अपरिहायें ही हो जाय तो उसे क्षम्य समझना चाहिए---किन्तु उस दगा से 
भी यह शर्ते रखदी कि उस हिसा मे हमारी भावना शुद्ध हो अर्थात्‌ हमारा 
कोई स्वार्थ उसमें न हो । बल्कि यो कहे कि सकल्प करके यदि कोई 
“हिसा करनी पडे तो वह उस हिसा-पात्र के सुख और हित के ही लिए 
होनी चाहिए । फिर भी यह दोष तो समझा ही जायगा---इसका दोषत्व 
हलका करने के लिए हमे उचित है कि हम दूसरी बातो में उसकी विद्येष 
सेवा-सहायता कर दे, जिससे उसको ओर समाज को हमारी भावना की 
शुद्धता का परिचय मिले | 

इस विवेचन से हम इन परिणामों पर पहुँचे--. 

(१) किसीको किसी प्रकार का शारीरिक या मानसिक कष्ट न 
पहुँचाना अहिसा है । 


(२) यदि मन में हिसा की भावना न हो और मामूली जीवन- 
हि । 
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व्यापार करते हुए किसीको कष्ट पहुँच जाय तो उस हिंसा में कम दोष 
समझा जाय । जैसे भोजन करने, खेती करने आदि में होनेवाली हिंसा । 

(३) यदि किसी दा मे सकल्‍्प करके किसीको कष्ट पहुँचाना पडे 
तो यह केवल उसीके हित और सुख की भावना से करने पर क्षम्य 
समझा जा सकता है। जैसे डाक्टर हारा किया जानेवाला आपरेशन । 
पिछली दोनो अवस्थाओ मे दो शर्ते हैं--- 

(अ) हिंसा की भावना न हो, और 

(ब) दूसरी बातो में हिसा-पात्र की विशेष सेवा-सहायता की जाय ॥ 


[६ ] 
शंका समाधान 


छूः्ड सत्य और अहिंसा के इन श्रेष्ठ सिद्धान्तो पर अनेक त्क- 
वितर्क और झकाये की जाती है। उन पर भी यही विचार कर 

लेना उचित होगा । वे इस प्रकार हैं--(१) यदि समाज में हम सत्यवादी 
और अहिसक बनकर रहे तो चोर-डाकू हमे लूट न ले जायेगे ? (२) 
अत्याचारी हमें बरबाद न कर देगे ” (३) दुराचारियो के हाथो समाज 
और व्यभिचारियो के हाथो बहन-बेटियो की रक्षा कैसे होगी ? (४) 
दूसरे सशस्त्र समाज या देश हमे निगल न जायेगे ? (५) फिर इनका 
पालन हे भी कितना कठिन ? यह तो योगी-यतियो और साधु-सन्‍्तो के 
किये ही हो सकता है। झूठ बोले और डर बताये बिना तो समाज में 
एक मिनठ काम नहीं चछ सकता। (६) फिर अबतक इतिहास में किसी 
ऐसे समाज या देश का उदाहरण भी तो नही मिलता कि जहा सत्य 
और अहिंसा मनुष्य का देनिक जीवन बन गया हो । (७) मनृष्य के 
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आदिम काल में भी तो गण-तत्र और प्रजातत्र थे--पर क्या वहा सत्य 
और अहिसा का ही साम्राज्य था ? (८) जिन ऋपषि-मुनियों ने या 
विचारको अथवा दार्गनिको ने इन तत्वो को खोज निकाला है उन्हीके 
जमाने में ऐसे समाज के अस्तित्व का पता नहीं मिलता--फिर अब इस 
विज्ञान और बुद्धिवाद के युग में, इन बातों का राग आलापने से क्या 
फायदा ? (९) बुद्ध, महावीर और ईसामसीह तो सत्य और अहिंसा के 
के महान्‌ प्रचारक और हामी हुए न ? क्‍या वे ससार को सत्य और 
अहिसामय बना गये ? बल्कि इसके विपरीत यह देखा जाता है कि बौद्ध 
और ईसाई आज सबसे बडे हिंसक साधनो को अपनाये हुए है और 
जैन बुजदिल बने बैठे है ! | (१०) हिसा तो जब प्रकृति में भरी हुई है, 
जब खुद ईइवर का ही एक रूप हिंसा-प्रधान है, तव मनुष्य में से उसे 
हटाने का प्रयत्न कैसे सफल हो सकता है और इस प्रकार प्रकृति और 
ईद्वर के विरुद्ध चलने की आवश्यकता भी क्‍या है ? (११) यदि 
लेनिन अहिसा का नाम जपता रहता तो क्या आज बोलशेविक कान्ति 
हारा वह ससार को चकित कर सकता था ? (१२) क्या अशोक ने 
अहिसा की दुहाइया देने और ढिडोरा पिटवाने का प्रयत्न नही किया ? 
तो क्या लोग अहिसक और सज्जन बन गये ? दुर्जनो का अन्त आ गया 
और वे सुधर गये ? (१३) और यदि एक समाज अथवा राष्ट्र निशस्त्र 
रहने या नीतिमान्‌ बनने का बीडा भी उठा ले तो जबतक दूसरे सभी 
समाज और राष्ट्र इन बातो को न अपनाये तबतक अकेले के बल पर 
काम कैसे चल सकता है ?उसकी सिधाई, भलमनसाहत और नि शस्त्रता 
का लाभ उठाकर दूसरे समाज और राष्ट्र उसे डकार न जायेंगे ? (१४) 
क्या युधिष्ठिर तक को प्रसग॒ पडने पर झूठ नही बोलना पडा ? राम 
और कृष्ण ने दुष्टो का दलन करने के लिए हथियार नही उठाये ? क्‍या 
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कृष्ण ने असत्य और कपट का आश्रय नही लिया ? गीता के रचयिता 
से वढकर तुम अपनेको ज्ञानी जौर होशियार समझते हो? (१५) 
समाज का लाभ मुख्य है। जिस किसी साधन से वह सिद्ध हो वही 
हमारे अपनाने लायक ऐ । हम साधन को उद्देध से वटकर नही मानना 
चाहते । उद्देश को भूलकर वा समाज-हित को वेचकर हम किसी तरह 
सत्य और अहिंसा पर चिपके रहना नहीं चाहते । यह अन्ध-श्रद्धा हैं और 
हम इसके कट्टर विरोधी है । (१६) हम बुद्धिवादी और विज्ञानवादी 
हे, जब जैसा मौका देखते €ैँ काम करते हे । उन्ही वातो को मानते है, 
जिनका कारण, हेतु और छाभ समझ में भा जाय। अन्धे की तरह 
'जिन्दगीभर एक ही दवा पीने के लिए, एक ही सडक पर चलने के लिए 
हम तैयार नही । (१७) कौन कह सकता हैं कि कपट का आश्रय लेने 
वाले या अस्त बाधनेवाले उपकारी, आदर्णेबादी या देशभक्त नहीं थे ? 
शिवाजी, प्रताप, क्‍या देश-सेवक न थे ? लेनिन क्या रस की जनता का 
महान्‌ उद्दारक नही साबित हुआ है ? (१८) अत्त्यन्त सत्य का पालन 
करनेवाला व्यवहार में भोदू और वुद् ठहरता हैं और अत्यन्त अहिंसा 
का पालक कायर और निर्वा्य । दूमरे उसे ठगकर ले जाते है, बेवकूफ 
बना जाते हे, डरा-धमकाकर अपना मतलब साध लेते है और वह सत्य 
और अहिंसा का पल्‍ला पकडे रहकर रोता बैठता हैं । आदि आदि | 
इनका समाधान इस प्रकार है--- 

(१) सत्यवादी और अहिंसक बनने का परिणाम तो उल्टा यह 
होगा कि चोर-डाकू भले आदमी वनने की कोशिश करेगे। क्योकि सत्य 
और अहिसा का प्रेमी इस वात की खोज करेगा और उसका असली 
उपाय दृढ़ निकालेगा कि समाज में चोर-डाकू पैदा ही क्यों होते हे ? 
शारीरिक आवश्यकताओ की और मन के अच्छे सस्कारो की कमी ही 
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चोर-डाकुओ की जननी है । अतएव सत्यवादी और अहिंसक या यो कहे 
कि एक सत्याग्रही या सच्चा स्वतत्र मनुष्य समाज के उस ढाचे को ही, 
उस नियम को ही बदल देगा, जिससे आज, औरो के मुकाबले में, शारी- 
रिक आवश्यकताये पूर्ण नही होती है । फिर वह सत्‌-शिक्षा और सतृ- 
सस्कारो के प्रचार मे अपनी झक्ति लगावेगा, जिससे उनका विवेक-बलरू 
जाग्रत होगा और वे रफ्ता-रफ्ता हमारे ही सदुश भले आदमी बनकर 
चोर-डाक्‌ बनना अथने छिए अपमान, जर्म और निन्‍्दा की बात समझेगे । 
समाज में आज भी यदि बहताश लोग चोर-डाक्‌ नही है तो इसका कारण 
यही है कि उनके लिए शारीरिक आवश्यकताओ और मानसिक विकास 
की पूर्ति के सब दरवाजे खुले है । इसी तरह इन दो बातो की क्षुविधा 
होने पर वे भी अपनी बुराई क्यो न छोड देगे ? 

पर हा, जबतक उनका सुधार नही हो जाता तबतक उनके उपद्रवो 
का डर रह सकता है । हमारी अपनी सरकार होते ही ५ साल के अन्दर 
ऐसी स्थिति पैदा की जा सकती हैं कि सरकार के तथा खानगी प्रयत्नो से 
उनके खाने-पीने आदि का सुगप्रवन्ध हो जाय और उनके मन पर भी इतने 
सस्कार डाले जा सकते हैं, जिससे वे इस बुराई को छोड दे । अपनी 
सरकार होते ही सत्याग्रही का यह कर्तव्य होगा कि एक ओर तो वह 
सरकार पर प्रभाव डाले कि वह समाज-रचना के विषयो में आवद्यक 
सुधार करे और दूसरे स्वत भी अपनी शक्ति उनके मानसिक विकास 
और आचारिक सुधार में लगावे । उनके सुधार होने तक यदि सशस्त्र 
पुलिस और जेल आदि रख भी लिए जावे तो हज नही हैं । हा, ये होगी कम 
से कम बल-प्रयोग करनेवाली । पुलिस का काम रक्षा करना और जेंल का 
काम सुधार करना होगा । फिर यदि समाज में अधिकाश लोग सत्याग्रही- 
वत्ति के होगे तो अव्वल तो उनके पास इतना घन-दौलत ही न होगा 
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जो चोर-डाक्‌ उन्हे लूटने के लिए उत्साहित हो, दूसरे जिनके पास होगा 
भी और वे लूटे भी जायगे तो उनकी अहिसा-वृत्ति उनसे बदला लेने की 
कोशिश न करेगी। या तो वे खुद ही आगे होकर, यह समझ कर कि ये पेट 
के लिए बुराई करते हैं, अपने पास से उन्हे आवश्यक सामग्री दे देगे, या 
उनके बलपूर्वक ले जाने पर वे उन्हे सजा दिलाना न चाहेगे, उलटा उनके 
सुधार और सेवा का उद्योग करेगे, जिसका कुदरती असर यह होगा कि वे 
इमिन्दा होगे, अपनी बुराई पर पछतावेगे और उसे छोडने का उद्योग करेगे। 

फिर अहिसको के मुकाबले मे हिंसको को ही उनसे तथा अत्या- 
चारियो से हानि पहुँचने का अधिक डर रहेगा, क्योकि वे अपनी प्रति- 
हिसा के द्वारा उनके बुरे और हिंसक भावों को वढाते और दुढ करते 
रहते हैं । इसके विपरीत अहिंसक उनकी बुराई और हिंसा का बदला 
भलाई और प्रेम तथा सेवा के द्वारा चुकावेगा, जिससे वे उसके मित्र 
बनेगे और अपना सुधार करेगे । इसका एक यह भी सुफल होगा कि 
अहिंसक लोगो की वृत्ति का सुफल देखकर हिंसक भी अहिंसक बनने का 
प्रयत्न करेगे, जिससे चोर-डाकओ एवं अत्याचारियो की जड और भी 
'खोखली हो जायगी । जब हम जेल को सुधार-गृह वना कर, 
जगह-जगह और खासकर ऐसे ही उपद्रवी छोगो मे पाठशालाये खोलकर, 
'मौखिक उपदेश, साहित्य और अखवार तथा अपने सदाचरण के उदा- 
हरण के द्वारा एव समाज के ढाचे में परिवर्तत करके सारा वातावरण ही 
बदल देगे तो फिर चोर-डाकूओ और अत्याचारियो के उपद्रवों की गका 
“रह ही कैसे सकती है ” आज तो हम उनके रोगो का असली इलाज कर 
नही रहे ह-- अपनी स्वार्थी और हिंसक प्रवृत्तियो द्वारा उलटा उनको 
बढावा ही दे रहे हैं और फिर उनका डर बताकर अपनेको सज्जन 
और सत्याग्रही बनाने से हिचकते हैं | यह उलटी गया नही तो क्या है ? 
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(२), (३), (४) चोर और डाकुओ के बाद अत्यचारियो में 
उन्ही छोगो की गणना हो सकती हैं जो या तो समाज में किसी तरह, 
जोरो-जन्न से, सत्ता क्रो हथियाना चाहते हैं, या किसीकी वहन-बेटी पर 
बालत्कार करना चाहते हैं । सत्ताभिलापी स्वदेश के कुछ व्यवित या 
समूह तथा पडौस के विदेशी लोग या राष्ट्र दोनो हो सकते हैं । स्वदेद् 
के लोग दो प्रकार के होगे जो सत्ता को हथियाना चाहेगे--एक तो वे जो 
समाज ओर सरकार मे अपनी पूछ कम हो जाने के कारण या सत्ता छित 
जाने के कारण उससे असन्तुष्ट होगे और दूसरे वे जो तत्कालीन सत्ता या 
सरकार को काफी अच्छा न समझते होगे । पहले प्रकार के लोग विदेशी 
राष्ट्रो से साठ-गाठ करके भी उपद्रव मचा सकते हैं और पडौसी राष्ट्रो 
को आक्रमण के छिए बुला सकते हैं । परन्तु अव्वल तो इतने बडे वलशाली 
और प्रभुताशाली ब्रिटिश साम्राज्य से छोहा कछेनेवाले छोग और उनकी 
बनी सरकार इननी कमजोर, अ-कुशल और अप्रिय न होगी कि स्वदेश 
के उपद्रवी छोगो का इलाज जान्तिपूवेक न कर सके और यदि थोडे 
समय के लिए उसे वल-प्रयोग की आवश्यकता हुई भी तो वह उससे 
पीछे न हटेगी । वह उन लोगो के भी सुख-सुविधा, सनन्‍्तोप आदि का 
इतना ध्यान रखखेगी और उत्तके अन्दर ऐसा सस्कार डालने का भप्रयत्त 
करेगी जिससे उनके असन्तोष की जड ही कट जाय । पडोौसी राण्ट्रो से 
वह सन्धि कर छेगी, उन्हे निर्ममता का आइवासन देकर उनसे मित्रभाव 
रवखेगी और समय पडने पर वन्चुभाव से उनकी सहायता भी करेगी । 

“सत्य ओर अहिसा का प्रयोग चूँकि ससार के इतिहास मे सामा- 
जिक ओरे राष्ट्रीय रूप में पहली हो बार भारतवर्ष मे हो रहा है, इसलिए 


भ्रधानत: उसीको ध्यान सें रखकर इन अध्यायों की रचना की गई है। 
--लेखक 


रे 
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उनकी विपत्तियो में वह मित्र का काम देगी, तो फिर वे व्यथ ही क्‍यों 
हम पर आक्रमण करने रूगेंगे ? फिर आज-कल यो भी अपने-अपने देश 
में स्वतन्न और सन्तुष्ट रहने की मनोवृत्ति प्रत्येक राष्ट्र मे प्रबल हो रही 
है। ऐसी दशा मे यह आशका रखना व्यर्थ है, और इतना करते हुए भी 
जवतक उनसे ऐसे किसी प्रकार के हमले की सभावना है तवतक राष्ट्रीय 
रक्षक सेना भी, अपवाद के तौर पर, रक्खी जा सकती है। सत्याग्रही 
सरकार तो एक विशेष लक्ष्य को छेकर, अपने आदर्शों की प्रचारिका वन 
कर स्थापित होगी, अतएवं उसका प्रयत्न तो केवल पडोसी राष्ट्रो को 
ही नही, वत्कि सारे भू-मण्डल को अपने प्रचार के प्रभाव में छाना होगा । 
और चूकि उसका मूलाधार हिंसा, प्रतिहिसा, लूट आदि न होगे, इसलिए 
दूसरे राप्ट्र उसके प्रति सिवा मित्रभाव के और भाव रख ही न सकेगे । 

अब रह गई, दुराचारियो और बहन-बेटियो पर बलात्कार करनेवालो 
की बात । सो अव्वल तो सत्याग्रही अर्थात्‌ सज्जन समाज में यो ही नीति 
और सदाचार का बोलबाला होगा, जिससे ऐसे दुष्टो के दुराचार और 
बलात्कार का हौसला बहुत कम हो जायगा । ओर आज भी बलात्कार 
के उदाहरण तो इनेगिने ही होते हैं । छिपे या प्रकट दुराचार का कारण 
तो है गुलामी और सन्नीति-प्रचार की कमी । सो अपनी सरकार होते ही 
गुलामी तो चली ही जायगी और नीति तथा सदाचार के प्रचार और 
उदाहरण से इन बुराइयो को निर्मूल करना कठिन न होगा । यदि 
वातावरण और लोकमत इन बुराइयो के खिलाफ रहा और सरकार ने 
समाज में सदाचार को सर्वप्रथम स्थान दिया तो कोई कारण नही कि ये 
बुराइया समाज में रहने पावे । 

अक्सर यह भी पूछा जाता है कि वलात्कारियो और अत्याचारियो 
से सावका पडने पर झूठ बोलकर या बरू-अयोग करके काम चलाये 
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बिना कैसे रह सकते हैं ? यदि झूठ बोलने से किसीकी जान बचती 
हो, एक छोटी या थोडी हिसा करने से बडी और अधिक हिसा से 
समाज बच जाता हो, तो उनका अवलम्बन क्यो न किया जाय ? सो 
अव्वल तो ऐसे बलात्कारियो और अत्याचारियो के उदाहरण समाज मे 
इने-गिने होते हैं । भेने अपने कितने ही मित्रो से यह सवाल पूछा है कि 
आपके सारे जीवन में कितने ऐसे प्रसग आये हैं, जब एक अत्याचारी 
तलवार या पिस्तौल लेकर आपके सामने खडा हो गया है और आपको 
झूठ बोछूकर जान बचानी पडी हो, या कोई बलात्कारी आपकी आखो 
के सामने तलवार के बल किसी स्त्री पर वरढात्कार करने पर उतारू 
हुआ हो और आपके सामने झूठ बोलने या उसे मार डालने की समस्या 
पैदा हुई हो ? प्रत्येक पाठक यदि इस प्रश्न का उत्तर दे तो वह सहज 
ही इस नतीजे पर पहुँच जायगा कि ऐसी दुर्घटनाये आज भी समाज में 
इबकी-दुवकी, अपवाद-रूप ही, होती हैं । चोर-डाकू, दुराचारी और 
बलात्कारी का दिल खुद ही इतना कमजोर होता है कि किसीकी 
आहट पाते ही, जरा भी भय की आशका होते ही, उनके पैर छूटने 
लगते हैं । ऐसी दशा मे अपवाद-रूप उदाहरणों को इतना महत्व देकर 
समाज-व्यवस्था के भूल-भूत नियमो और सिद्धान्तो का महत्व कम 
करना, या उनको गौण-रूप देना किसी प्रकार उचित नहीं है। दूसरे 
यदि मनुष्य सचमृच सत्याग्रही, या पूरे अर्थ मे सज्जन है, तो उसकी 
उपस्थिति का नैतिक प्रभाव, जो भी उसके साथ या सामने हो, उस पर 
पडे बिना नही रह सकता । यदि कही इने-गिने अवसर जीवन में ऐसे 
आते भी हू कि मनुष्य सत्य और अहिंसा का पारूम करते हुए बडे घर्म 
सकट मे पडता है, तो उसे सजग और दृढ रहकर अपने नियम पर 
डटे रहना चाहिए। वास्तविक सत्य और अहिसा का प्रभाव तो कभी 
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विफल हो ही नही सकता, किन्तु, यदि मान भी ले कि इनका अवलबन 
'करने से ऐसे समय में कुछ हानि, किसीकी गिरफ्तारी, वध, सतीत्व- 
हरण, आदि न भी बच सके, तो वह उतना बुरा नहीं है, जितना झूठ 
या हिंसा का आश्रय लेकर ऐसे किसी प्रसय पर तात्कालिक लाभ या 
बचाव कर लेना । मनुष्य के किसी भी कार्य का असर अकेले उसीपर 
नही होता । उसकी जिम्मेवारी जितनी अधिक होती है उतना ही उस- 
'का असर बढता जाता है | उसे सदा इस बात का ध्यान रखना पडता 
है कि मुझसे कोई काम ऐसा न वन पडे, जिसकी मिसाल लेकर दूसरे 
'भी वैसा ही करने छूंगे । यदि एक सत्य या अहिंसावादी, आनवान के 
और परीक्षा के ऐसे अवसरो पर ही, अपने नियम से डिगने लगे तो 
उसकी सच्चाई और दृढता ही क्या रही ? यो तो आम तौर पर हर 
आदमी, जबतक कोई भारी दिक्कत नहीं आती, या कोई धर्म-सकट 
नही उपस्थित होता, तबतक नियमो का पालन करता ही है, आजमा- 
इश का मौका तो उसके लिए ऐसे अपवादो और असमजसताओ के 
समय ही होता ऐ और उन्हीमे यदि वह कच्चा उतरा तो फिर वह 
बेपेदी का छोटा ही ठहरेगा । जहा खतरे का या दृढ़ता का अवसर है 
वहा यदि वह दुम दवाने ल्‍हूगा, या डगमगाने लगा, तो फिर उसकी 
सच्चाई पर कौन विश्वास करेगा ? यदि वह सचमृच सत्य और अहिंसा 
'का कायल है, तो ऐसे प्रसगो पर अव्वल तो आततायियो को समझाने 
और उनके दिल तथा धर्म को जाग्रत करने---अपील करने---का अवसर 
थोडा-बहुत जरूर रहता है । यदि इसमे वह विफल हुआ, या इसके 
लिए अवसर नही है, तो वह बजाय इसके कि खामोश देखता हुआ या 
'भागकर अथवा छिपकर आततायी का मनोरथ पूरा होने दे, उसके 
और मजलूम के बीच से पड जायगा और अपनी जान में जान है तब 
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तक उसे अत्याचार या वलात्कार न करने देगा | एक बलात्कारी की 
क्या हिम्मत कि वह उसके प्राण छेकर भी वलात्कार पर आमादा 
रहे ? चोर-डाकुओ को उनकी इच्छित चीजे या तो खुद आगे होकर दी 
जा सकती हैं, या उनकी रक्षा में अपने प्राणो की आहुति दी जा सकती 
है | यदि हम सचमुच प्राणो को हथेली पर लिये फिरते है तो हमारे 
इस बलिदान का नैतिक असर या तो उसी समय या कुछ समय वाद 
खुद उन्ही आततायियो पर और उनके दूसरे लोगो पर भी पडे बिना 
न रहेगा । समाज के सामने भी हम नियमन्पालन, निर्भवता और 
बलिदान की मिसाल पेश करेगे, जिसका नैतिक मूल्य उसके लिए भी 
चहुतैरा होगा । आततायियो की आत्मा जाग्नत होगी, समाज मे निर्भ- 
यता और बलिदान के लिए दृढ़ता आवेगी। पर यदि झूठ बोलकर 

ऐसी अवस्था में काम चलाया जाय तो मेरी राय में वह सिवा कायरता 

के और कुछ नही हैं । ऐसे अवसर पर भाग जाना और झूठ बोलना 
चरावर है| भाग जाना शारीरिक क्रिया है और झूठ बोलना मान- 
सिक---इसलिए वह अधिक बुरा है । भाग जाने, या झूठ वोलतनेवाले 
की अपेक्षा तो आततायी को मार डालनेवाला ज्यादा बहादुर है--- 
लेकिन विना हाथ उठाये, उनके अज्ञान और आवेग पर दया खाकर, 
अपनी आहुत्ति दे देनेवाठा सब तरह श्रेप्ठ, वीर, आदरणीय और 
अनुकरणीय होता है | अहिंसक मे एक नवर की बहादुरी होती है | वह 
खतरे से नही घवराता, दूसरे की रक्षा, सहायता के लिए जीवन का 
कुछ मूल्य नहीं समझता, मृत्यु उसके सामनें एक भय नही बल्कि एक 
सखी होती है और जिसे मृत्यु का अथवा और सकटो एवं आपत्तियो 
का भय नही है उसके सामने अत्याचारियों और बलात्कारियो के सामने 
कायरता दिखाने का मौका और प्रदन ही क्या है ? 
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(५) यह बडे आइचरयय की वात है कि जो बात वहुत सीधी, सरल, 
सुसाध्य और स्वाभाविक है वह कठिन समझी जाय । क्‍या सच बोलने 
और सच कहने से ज्यादा आसान झूठ बोलना और उसे निवाहना है ? 
एक झूठ को छिपाने या मजबूत बनाने के लिए आदमी को और कितना 
झूठ बोलना पडता हऐ, कितनी उलझनो और परेशानियों में पटना पडता 
है और अन्त को पोल खुलने पर उसे कितना बदनाम होना पडता ऐ--- 
अपनी सारी सास सो देनी पडती है। क्या इससे अधिक कठिन और 
हानिकर सच का बोलना और करना है ? क्या किसीके साथ प्रेम करना, 
दया दिखाना, माफ कर देना ज्यादा मृशिकिल है, वनिस्वत उससे घृणा या 
द्ेष करने या मार-पीट करने और मार डालने के ? जरा दोनो क्रियाओ 
के परिणामों पर तो गौर कीजिए |! हमारे मन पर प्रेम, सचाई, क्षमा, 
सहयोग, उदारता, उपकार के सस्कार अधिक होते &ैँ या असन्‍्य और 
हिसा, घृणा, द्वेष आदि दुविकारो के ? खुद अपने, कुटुम्ब के तथा समाज 
के और पशु-पक्षी के भी जीवन को वारीकी से हम देखेंगे तो हमको पता 
चलेगा कि पहले प्रकार के सस्कार अधिक हैं और इसीलिए यह समाज 
एवं ससार टिका हुआ है । तो फिर मनुष्य के लिए अधिक सरल, सुसाध्य 
और स्वाभाविक वात क्या होनी चाहिए--सत्य और अहिसा का पालन 
या असत्य और हिंसा का ? जिसके परिणामो का स्वागत करने के लिए 
लोग उत्सुक रहते हे वह, या जिसका विरोध और प्रतिरोध करने पर तुले 
रहते है वह ? 

भला कोई वतावे तो कि योगी-यति कहे जाने वालो और सासारिक 
पुरुष कहे जानेवालो के जीवन-नियमो में फर्क क्या है ? क्या सासारिक 
मनुष्य पूर्ण स्वतन्त्रता का उपासक नही है ? यदि है तो वह सत्य और 
अहिसा की अवहेलना कैसे कर सकता है ? योगी-यति या साधु-सन्‍्त तो 
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हम उन लोगो को कहते है, जिनकी रग-रग में ये दोनो बाते भर गई है। 
'ऐसी दशा मे तो जिन छोगो को सच्चा स्वतन्न, पूरा मनृष्य हमें कहना 
चाहिए और जिनके जीवित आदर्शों को देख-देख हमे अपना जीवन स्वतत्र 
और सुखी बनाना चाहिए, उनकी हम मखौलर उडाकर स्वतत्रता के पाये को 
ही ढीला कर डालना चाहते है ! जो मन, कमें और वचन से जीवन के 
अच्छे नियमों का पालन करता है वही योगी-यति और साधु-सन्त हे । 
किसी गृहस्थ या सासारिक समझे जानेवाले व्यक्ति के लिए मन-कमें-वचन 
से सच्चा होना क्यो मुश्किल, मुजिर और बुरा होना चाहिए यह समझ 
में नही आता । झूठ बोल देने, या मारपीट कर देने से थोडे समय के लिए 
काम बनता हुआ भले ही दिखाई दे, पर आगे चलकर और अन्त को 
उसकी साख उठे बिना एवं उसपर प्रतिहिसा का आक्रमण हुए विना न 
“रहेगा, जिसकी हानि सत्य और अहिसा का पालन करने मे दिखाई देने 
वाली कठिनाइयो से कही वढकर होगी । सत्य और अहिसा का पालन 
करने के लिए तो सिर्फ स्वतत्रता के प्यार की, हृदय को सच्चा और सरस 
बनाने की आवश्यकता हैं! क्‍या यह बुरी और कठिन बात है ? मनुष्य 
का यह सबसे बडा भ्रम है कि झूठ बोले बिना ससार में एक मिनिट 
काम नही चलता । जैसे हम होगे वेसा ही समाज बनायेगे | यदि आज 
समाज गिरा हुआ है, पिछडा हुआ है, उसमें झूठ पाखण्ड और हिंसा का 
'बोलबाला है और यदि हम सच्चे मनुष्य और स्वततन्नता के प्यासे है, तो 
हमारे लिए अधिक आवश्यक हैं कि हम दृढता और उत्साह से इन 
नियमो का पालन और प्रचार करके समाज को सुधारे | गदे, गिरे और 
'पिछडे समाज मे यदि ये बाते कठिन, हानिकर और भयकर प्रत्तीत होती 
है तो स्वच्छ, उठे और जागे वढे समाज में क्यो होने लगी ? और यदि 
अच्छी, हितकर वाते कठिन हो, महँगी भी हो, तो भी वे प्राप्त करने 
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“और रखने योग्य हे, तथा बुरी बाते यदि आसान और सस्ती भी हो तो 
भी छोडने और फेक देने योग्य है । अच्छी बाते शुरू मे कठिन होनेपर भी 
आगे चलकर आसान हो जाती है और बुरी बाते शुरू मे आसान होने पर 
भी अन्त भे उलझन और परेशानी में डाल देती हें--यह किसे अनुभव नही 
होता है ? ससार में शायद ही कोई ऐसा मनुष्य हो, जिसने सत्य के 
बजाय झूठ को और प्रेम के बजाय द्वेष को अपने जीवन का धर्म माना 
हो और जो सदा-सर्वंदा झूठ ही बोलकर, गालिया ही देकर या मारपीट 
कर ही जीवन-यापन करता हो । यदि यह ठीक है, और झूठ या भय- 
प्रयोग अर्थात हिंसा मनुष्य की कमजोरी के साथ थोडी रियायत-मात्र है, 
केवल अपवाद है, तो फिर यह कहना कहा तक ठीक है कि झूठ और 
घमकी के बिना ससार का काम चल ही नही सकता । आज जो झूठ 
और भय-प्रयोग दिखाई दे रहा है या उसकी आवश्यकता प्रतीत होती है 
उसका कारण यही है कि हम अपनी कमजोरियो से बिल्कुल ऊपर उठने 
का सतत प्रयत्न नही करते है, रियायतों से लाभ उठाने और सुविधाये 
भोगने का आदी हमने अपने को वना रक्खा है, अपनी वतमान नर-पशुता 
को ही हमने मनृष्यता समझ रकक्‍्खा हैँ । मनुष्य ने अभी तक सामूहिक रूप 
से सच्ची मनुष्यता, या सामाजिकता के पूरे दशेन नही किये है, और जिस 
हद तक किये है, उनका पालन करने मे वह सदा ही एक-से उत्साह से 
अग्रसर नही रहा है । इसपर यह कहा जा सकता है कि यह सृष्टि तो 
ऐसी ही चली आ रही है, और चलती रहेगी--मनुष्य और समाज को 
पूर्ण और आदशें बनाने की उछलू-कूद चार दिन की चादनी से अधिक 
नही रह सकती तो इसका उत्तर यह है कि फिर मनुष्य में बुद्धि और 
पुरुषार्थ नामक जो महान्‌ गुण और शक्तिया हम देखते हे उनका क्या 
उपयोग ? यह तो काहिली और अकमेंण्यता की दलील प्रतीत होती है । 


१११ शका समाधान 


(६) इतिहास में ऐसे व्यक्तियों के तो उदाहरण जरूर मिलते हें, 
जिनकी मानवी उच्चता, श्रेष्ठा और भव्यता को लोग मान रहे है । 
बहुत दूर के ऋषि-मुनियो को जाने दीजिए--ऐतिहासिक काल के बुद्ध, 
महावीर, ईसा, सेट फासिस ऑफ एसिसि, तुकाराम, रूसो, टॉल्सटॉय, 
थोरो और वर्तमान काल के रोमारोला तथा महात्मा गाधी के ही नाम 
इसके लिए काफी है । इतिहास में यदि किसी अहिंसा और सत्य के 
पुजारी देश या समाज का उदाहरण नही मिलता तो क्या इससे यह सिद्ध 
हो सकता हैँ कि इतिहास का बनना अब खतम हो चुका ? क्या हम आगे 
कोई नया इतिहास नहीं रच सकते ? मेरा तो खयाल है कि भारतवर्ष 
इस समय एक नये और भव्य इतिहास की नीव डाल रहा है। १० साल 
पहले जिस अहिंसा का मजाक उडाया जाता था और अहिसा की दुह्ाई 
देनेवाला जो गाधी पागल और हवाई किले वनानेवाला समझा जाता था 
उसी अहिंसा के वल और सगठन की प्रणसा आज सारे जगत्‌ में हो रही 
है और वही गाधी आज महान्‌ जागृति का नेता बन रहा है--हालाकि 
अभी तो यह शुरुआत-मात्र हैं । जब हम अपनी आखो के सामने अहिंसा 
और सत्य के बल को फैलते और अपना चमत्कार बताते हुए देख रहे है 
तब इतिहास के खण्डहरो को खोदने की क्या जरूरत हैँ ? 

(७) आदिम-कालीन गणतत्नो और प्रजातत्रो के टूटकर उनकी जगह 
बडे-बडे एकतत्री साम्राज्यो के वनने का कारण यह है कि उनमे अहिंसा 
और सत्य का प्रचार नही था । जो-कुछ था वह यही कि छोटी-छोटी 
जातिया अपनी-अपनी पचायते वनाकर अपना मूृखिया चुन लेती थी 
और अपना काम-काज चला लिया करती थी । अपने मुखिया के अति- 
रिक्त और किसीका शासन वे न मानती थी । उनकी स्वतत्रता का 
अर्थ था--पचायत के अधीन रहना | उनमे अपनी इच्छा के खिलाफ 
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दूसरे से न दबने का तो भाव था, पर जातीयता या सामाजिकता को 
अक्षुण्ण रखने के लिए परम आवश्यक सत्य और अहिंसा की कमी थी । 
“जिसकी लाठी उसकी भंस' का न्याय प्रचलित था। छोग आपस में 
'लडते-झगडते थे, और न्याय के लिए पचायतो में उन्हें आना पडता 
था । नीति और सभ्यता उनमे थी तो, पर वह ज्ञानपूवंक उतनी नहीं 
थी, जितनी परम्परागत थी | फिर भी उस समय की ओर अब की 
नीति और सभ्यता की परिभाषा में भी कितना अन्तर है | उन्न गणतत्रो 
का टूट जाना और उनकी जगह महान्‌ सामाज्यो का स्थापित होना 
उलटा इसी बात को सिद्ध करता है कि उनमे सत्य और अहिंसा की 
कितनी आवश्यकता थी । 

(८) भारतीय ऋषि-मुनियो के समय में सत्य और अहिंसा को 
सामाजिक रूप प्राप्त करने का अवसर इसलिए नहीं मिला कि उस 
समय में ससाज के पूर्ण परिणत रूप की कल्पना के इतने स्पष्ट दर्णन 
नही हुए थे । उनके काल मे यद्यपि नीति का प्रचार था, राजाया 
मुखिया लोग भी जनता का हित-साधन करते थे, फिर भी शस्त्र, सेना 
आदि सामाजिक आवदश्यकताये समझी जाती थी । और यह निविवाद 
हैं कि जब तक समाज से झूठ और तलवार का पूर्ण बहिष्कार नहीं 
हो जाता, तव तक वह पूर्ण स्वाधीन किसी भी दणा मे नही हो सकता । 

मेरी समझ में नहीं आता कि विज्ञान और बृद्धिवाद सत्य और 
अहिसा के विरोधक कैसे हो सकते हे ” सत्य की गोध तो विज्ञान का 
और सत्य का निर्णय बुद्धि का मुख्य कायें ही ठहरा। विज्ञान ओर 
वद्धिवाद का अर्थ यदि उपयोगितावाद लिया जाय तो सत्य और अहिसा 
समाज के लिए महान उपयोगी और कल्याणकारी साबित हुए बिना 

न रहेगे---और अपवादरूप परिस्थितियों को साधारण स्थिति से भी 
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अधिक महत्व देना न तो विज्ञान के अनुकूल होगा न बुद्धिवाद के । 
वैद्य रोगी की हाह़त देखकर दवा, 'पथ्य अनुपान बतलांता हैँ, पर 
बुखार में हँजे की दवा नही देता, और हृदयरोग को दूर कर देने के 
लिए धडकन बन्द कर देनेवाली दवा नहीं देता | सत्य और अहिसा 
सामाजिक रोगो की छोटी-बडी औपधघ नही है, वल्कि समाज की नीव 
है, जिनको हिछाकर समाज की रक्षा करना और उसे स्वाधीन बनाने 
का खयाल तक करना व्यथ्थ है । 

(९) बुद्ध, महावीर और ईसा ने जरूर सत्य और अहिंसा के जबर- 
दस्त उपदेशो द्वारा मनुप्यजाति को बहुत आगे बढाया हैं । इतिहास और 
भानव-विकास के अवलोकन कर्त्ता इस वात से किसी प्रकार इन्कार 
नही कर सकते । अपने पैदा होने के समय की अपेक्षा उन्होंने मानव- 
समाज को उन्नति के पथ में अग्रसर होने के लिए बहुत जोर का धक्का 
दिया है । पीछे उनके अनुयायियों ने यद्यपि उनकी शत्शिक्षाओं का 
दुरुपयोग किया है, जिसके फलस्वरूप वे नीचे गिर गये हे, पर उनकी 
'शिक्षाओ और प्रेणाओं से आज भी समाज लाभ उठा रहा है। वे 
साहित्य और समाज में फेल गई है । यदि इतिहास मे से वृद्ध, महावीर, 
ईसा को और मानव-जीवन में से उनकी सत्शिक्षाओ को निकाल 
दीजिए तो तुरन्त मालूम हो जायगा कि जगत्‌ और मानव-जीवन कितना 
दरिद्र और दु खी रह गया होगा । मनुष्य में अभी तक जो कमजोरिया, 
'फिसल पडने और दुरुपयोग करने को प्रवृत्ति वची हुई हे उनका यह 
परिणाम हैं। अतएवं इससे यह नतीजा नहीं निकला कि बुद्ध आदि' 
अपने कार्य में विफल हुए, वल्कि यह कि मनृष्य को अभी दृढ़तो और 
'नि स्वार्थंता की साधना वहुत करना चाकी है । उसे इसमे सच्चेष्ट रहने 
की जरूरत है । 


कुलान्‍क 


५ 
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(१०) प्रकृति मे यदि हिंसा दीख पठती है शौर ईदवर भी 
प्रसगोपात्त हिंसा करता ऐं तो इससे यह नतीजा हगिज नहीं निकछता 
कि भनुृष्य भी हिसा अवश्य करे। देसना यह चाहिए कि प्रकृति और 
ईदवर ने मनुप्य को किस उद्देश से बनया है । यदि उन्होंने उसके अन्दर 
स्वाधीनता के भाव पेदा किये हूँ, साथ ही सामाजिकता भी कूटकर भर 
दी है एवं पुरुषार्थ और वृद्धि नामक दो अवितया उसे दी हूँ, फिर 
सरसता और स्नेह से भी उसे परिप्लूत किया हैँ, तो फिर वह इन गुणों 
और जक्तियो का उपयोग वयो न करेगा ? प्रकृति और ईइवर ने तो 
सृष्टि रच दी और उनके रहने श्रीर मिटने के नियम बना दिये । 
उनकी सृप्टि में अबतक मनुप्य से बढ़कर किसी जीव का पता नही छगा 
है । अतएव वह अपने से हीन जीवो का अनुकरण नही कर सकता । बह 
प्रकृति और ईश्वर की रचना में श्रेष्ठता, उच्चता, भव्यता का नमूना हे 
और उसे यह सिद्ध करना होगा । फिर प्रकृति और ईश्वर से बढकर या 
उनके समान तो मनृप्य ए नही, जो हर वात में इनकी वरावरी का 
दावा करे | यदि वह इनकी रचना है तो वह हर वात में इनके समान हो 
भी कैसे सकता है ? यदि वह इनसे वडा और श्रेष्ठ हैं तो इनके हीन 
गुणों का अनुकरण उसे क्यो करना चाहिए ? इसके अलावा प्रकृति और 
ईदवर की हिंसा मे कल्याण छिपा हुआ रहता है। मनृष्य की हिंसा में 
स्वार्े । इसलिए भी वह इनका अनुकरण नही कर सकता । 

(११) लेनिन का उदाहरण यहा मौजू नही है। मेरा कहना यह 
नही है कि हिंसा 'शार्टकट' का काम नही देती है, या मनुष्य-समाज में 
अबतक उसके उपयोग का आदर नही चला आ रहा हे । मेरा मतलरूब 
तो यह है कि यदि हमे समाज-रचना में पूर्ण स्वतन्त्रता का आदझ्ें प्रिय है, 
यदि हम मनृष्य-समाज को एक कुदुम्व के रूप में देखने के लिए उत्सुक 
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हैं और यदि हमे कीडो-मकोडो की तरह जीवन वितानेवाले अपने करोडों 
भाई-वहनो को मनुष्यता के सच्चे गुणो से लाभान्वित करना है, तो हमे 
सत्य और अहिंसा का अवरूम्बन किये बिना गुजर नही है। लेनिन ने 
जो क्रान्ति की ऐ और जिस तरह की समाज-रचना करनी चाही है वह 
अभी पूर्णता को कहा पहुँची एं ? पूर्ण समाज की कल्पना में तो उसे भी 
अहिंस को अटल स्थान देना पडा है भ्रोर प्र/्येक विचारशीछ मनृष्य 
इसी नतीजे पर पहुँचे बिना न रहेगा। यदि रूस मे उसे हिंसा का 
अवलम्बन शुरुआत मे या योटे समय के लिए करना पडा तो एक तो 
यह उसके स्वभाव के कारण था, और दूसरे वहावालो को अहिंसा के 
बल और परिणाम पर इतना भरोसा नही था, जितना अब हम भारत- 
वासियो को होता जा रहा है । फिर भी रूस मे यही प्रयत्न हो रहा है 
कि समाज में हिंसा का स्थान दिन-दिन कम होता जाता रहे । पर 
भारत की स्थिति जुदा हें । हमने वह चीज पहले ही पाली है, जिसके 
लिए रूस को अभी और ठहरना होगा । तो हम यहा क्यो अपनी 
स्थिति के प्रतिकूल हिसा का नाम लेकर खुभ हो और अपने उद्देश के 
प्रतिकूल चलने में सुख और सनन्‍्तोप माने ? 

(१२) इसका उत्तर न० ९ में आजाता है। इतना और कह देने 
की आवश्यकता प्रतीत होती है कि यदि बुद्ध, महावीर, ईसा-मसीह, अशोक 
आवि ने सत्य, प्रेम, दया, अहिंसा आदि का उपदेश और प्रचार जन-समाज 
में न किया होता ओर उनका असर लोगो पर न हआ होता या न रहा 
होता तो आज महात्माजी के वर्तमान अहिंसा-सग्राम को न भारत मे इतना 
सहयोग मिला होता और न संसार मे उसकी इतनी कदर हुई होती । 

(१३) यह दलील तो वैसी ही है, जेसी यह कि जबतक सारा 
समाज ऐसा न करे तवतक में अकेला क्यो करूँ ? इस दलील में यदि 


स्वततन्नता को ओर--- १९६ 


कुछ सार ही होता तो मनुष्य-समाज का अवतक्र इतना विकास ही न 
हुआ होता । एक आदमी उठकर पहले एक त्वीज करके दिखाता ह तब 
दूसरे उसे अपनाते हैं। पहले आदमी को अवश्य जोखिम उठानी 
घडती है । भारत इसके लिए तैयार हो रहा है। फिर अहिंसा और 
सत्य अर्थात्‌ प्रामाणिकता के पक्ष में वह अकेला ही नही हे । तमाम 
समाजवादी और कुट्म्बवादी समुदाय, तमाम आदशैवादी लोग उसके 
साथ है । सचाई और अहिंसा का मतलूब बेवकूफी नही है, न बुजदिली 
ही हैं । जो सदा सजग रहता है, वही सत्य और अहिसा का प्रेमी बन 
सकता है | भारत गुलाम इसलिए नही बना कि वह सत्य और अहिंसा- 
परायण था, बल्कि इसलिए कि उसमे फूट और स्वार्थं-साधना प्रबल 
थी । इसलिए दूसरे राष्ट्रो के डकार जाने का भय व्यर्थ है। 

(१४) युधिष्ठिर ने यदि सारे जीवन मे एक प्रसग पर नरो वा 
कुब्जरो वा' अद्ध सत्य कहा तो उससे कम अनर्थे ससार में नही हआ 
है । उससे छाभ तो सिर्फ इतना ही हुआ कि अदृवत्थामा के पिता द्रोणा- 
चाय का वध हो गया, किन्तु हानि यह हुईं कि आज छाखो लोग 
धमराज की इतनी-सी झूठ का सहारा लेकर बडे-बडे मिथ्याचार करते 
हैँ और फिर भी अपनेको निर्दोष समझते हे । खुद युधिष्ठिर को नरक 
में से होकर स्वर्ग जाना पडा था और उनका एक अगूठा गल गया था । 
यद्यपि महाभारतकार ने इतनी-सी झूठ को भी क्षमा नहीं किया, 
तथापि जन-समाज में वह आज भी बडी-बडी झूठो का आश्रय बनी 
हुई है । युधिष्ठिर की इस च्यूति से सत्य की असभवता नही प्रतीत 
होती, बल्कि खद उनकी कमजोरी ही प्रकट होती हैं| इसी तरह कृष्ण 
ने यदि युद्धो में कपट का आश्रय लिया है या राम आदि ने दुश्मनों का 
सहार किया है तो इससे कपट और हिंसा की अनिवायंता नही सिद्ध 
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होती, वल्कि राम और कृष्ण-कालीन समाज की विकासावस्था पर 
प्रकाश पडता हैं । इससे तो एक ही नतीजा निकलता है कि उनके 
समय मे युद्ध या राजनीति में थोडा-बहुत कपट शस्त्र-बल जायज 
समझा जाता था, जैसा कि आज भी प्राय सारे ससार में समझा जाता 
हैं। पर आज दुनिया में ऐसे विचारशील और क्रियाशील पुरुष भी पैदा 
हो गये हे, जिन्होंने सारे समाज और. राष्ट्र के लिए कपट, झूठ और 
हिंसा के अनिवार्य न रहने की कल्पना करली हैँ और जिन्होने इस 
विश्ञा में थोडा-बहुत काम करके भी दिखाया है। इनके थोडे-से कार्य 
का भी फल ससार को आश्चर्य मे डाल रहा है । अतएव ठहर कर हमें 
इन प्रयोगो के पूर्ण फल की राह देखनी चाहिए । इतिहास या ऐतिहासिक 
पुरुष हमारा साथ न दे तो हमे घबराना न चाहिए, न निराश ही होना 
चाहिए । । 

(१५) यह दलील तो तब॑ ठीक हो सकती है, जब सत्य और अहिंसा 
समाज या राष्ट्र-हित के विधातक हो | क्‍या कारण है कि प्रत्येक महा- 
पुरुष, प्रत्येक धर्म और सम्प्रदाय, प्रत्येक समाज-व्यवस्थापक ने सत्य और 
अहिसा--सचाई और प्रेम--को सर्वोपरि नियम माना है ? हा, राजनीति 
मे युद्ध के समय छात्रु के मुकावले में अपवाद-रूप कपट या हिसा का मार्गे 
बहुतो ने खुला अवश्य रक्खा है, पर साथ ही उन्होने इस बात की भी 
चिन्ता रक्खी हैं कि--'सत्यान्नास्ति परो धर्म । सत्यमेव जयते नानृतम्‌ ।” 
अहिसा परमो धर्म ।” 'प्रेम एवं परो धर्म” |! इन अटल और समाज के 
नीव-रूप नियमो का महत्व किसी तरह कम न होने पावे । जिन महान्‌ 
पुरुषो और नेताओ ने सत्य और अहिसा की इतनी महिमा गाई है, या 
तो वे बेवकुफ ५, अन्धे थे, झूठे थे, या सासारिक और सामाजिक लाभा- 
लाभ के अनुभवी थे। यदि आज भी हम अपने गाहेंस्थ्य और समाज- 
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सचालन की जडो को टटोले तो उनमे सत्य और अहिसा ही अद्भत और 
व्यापक रूप में कार्य करते हुए दिखाई ढेगे । अतएवं जिन नियमो पर 
समाज का स्थायी कल्याण और अस्तित्व अवलबित है उन्हे यदि समाज के 
घुरीण लोग इतनी उच्चता और महत्ता दे तो इसमे कौन आइचर्य हैं? 
जरा कोई एक दिनभर तो झूठ-ही-झूठ बोलकर, दगा-फरेव ही करके, 
और मार-काट तथा गाली-गुफ्ता ही करके देखले । एक-ही दिन में वह 
अनभव कर लेगा कि उसकी जिन्दगी कितनी म्श्किल हो गई है। जो 
लोग व्यवहार में झूठ और हिंसा का आश्रय लेकर थोडा-बहुत काम चला 
रेते है वे थोडे लाभो के छालच मे बडे लाभो को खो देते हे, वे छोटे 
व्यापारी है, टुटपूजिये हे । ससार मे साख और ईमानदारी की इतनी 
महिमा क्यो है ? और झूठे और प्रपची आदमियो से भले आदमी क्यो 
दूर रहना पसद करते हे ? अतएव जो यह विचार रखते है कि सत्य और 
अहिंसा आदि सिद्धान्तो पर अटल रहने से समाज का घात होता होगा, 
या यह समझते है कि दीखनेवाले समाज के लाभ के लिए झूठ ओर हिसा 
का सहारा बुरा नही है--वे श्रम मे चक्कर काट रहे हे । वे मुहरो को 
खोकर कोयलो को तिजोरियो में बन्द रखने की चेप्टा करते है । मनुप्य 
और समाज का सारा व्यवहार चारित्य-- शील-- पर चलता हैं। जो मनुप्य 
हाथ का सच्चा, बात का सच्चा और लगोट का सच्चा होता है, वह 
समाज में सच्चरित्र कहलाता है । इन सच्चाइयो को खोकर कोई अपना 
'हित साधना चाहे तो उसे जिस डाल पर बेठे है उसीको काटनेवाला न॑ 
कहे तो और क्या कहेगें ” और यही नियम एक कुटुम्ब तथा समाज या 
राष्ट्र पर भी भलीभाति घटित होता है। समाज का हित और उद्देश 
आखिर क्‍या है ? पूर्ण तेजस्विता, पूर्ण स्वाधीनता, यही न > तो अब 
चताइए, कि ईसानदारी और स्नेह-सहानुभूति को खोकर कोई कंसे अपने 
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समाज को तेजस्वी और स्वाधीन-वबृत्ति वनाये रखने की आजा कर सकता। 
है ? यदि निमोनिया को जल्दी ठीक करने के लिए मेने ऐसी दवा खाली, 
जिससे उलटा फेफडा ही बेकार हो गया, तो मुझे समदार और शरीर का 
हिंतचिन्तक कौन कहेगा ? कामेच्छा की तृप्ति के सीधे रास्तो को छोड 
कर कोई मनुप्य वेश्या-सस्था की उपयोगिता और आवश्यकता का प्रचार 
करने लगें तो उसे जितना अक्लमन्द कहा जायगा उससे कम अक्लमन्द 
वह शख्स न होगा, जो झूठ-कपट और मार-काट को समाज के लिए 
अनिवार्य वतावेगा । मनुप्य के समाज-सुधार के आज तक के प्रयत्नो के 
होते हुए भी यदि कुछ बराइया उसमे शेप रह गई है तो उससे यह 
नतीजा नही निकलता कि अवतक के उसके प्रयत्न बेकार हुए है, वल्कि 
यह स्फूर्ति मिलनी चाहिए कि अभी ओर पूरे बल से उद्योग करने की 
आवश्यकता है । 

(१६) समाज में दो प्रवृत्ति के लोग पाये जाते हें # एक तो वे जो 
आज' पर ही दृष्टि रखते हे,- और दूसरे वे जो कक पर भी नजर 
रखते है । पहले लोग अपनेको “व्यावहारिक', वुद्धिवादी या विज्ञानवादी 
कह कर दूसरे को आदशेंवादी” या सिद्धान्तवादी कहते है । इधर दूसरे 
दल के लोग पहले वर्गवालो को अ-दूरदर्शी और घाटे का सौदा करनेवाले 
कहते है । जमीन पर खडे रहनेवाले की अपेक्षा चोटी प्रर खडे रहनेवाले, 
को दूर-दूर की चीजे और दृश्य दिखाई पडते हे । .पर जमीन पर खड़े 
रहनेवाले को उसकी बाते हवाई मालूम होती है । इधर चोटीवाला उसके 
अविश्वास पर झल्लाता हैँ | दोनो की कठिनाइया वाजिव हे । आदर्णवादी' 
ओर सिद्धान्तवादी अपने आदर्ण और सिद्धान्त पर इसलिए अटल बना 
रहना चाहता है कि उसे उनसे गिरने की हानिया स्पष्ट आती हुई दिखाई 
देती हे । व्यवहारवादी, वद्धिवादी या विज्ञानवादी इसलिए चकराता ह्है 


स्वत॒त्नता को 'ओर-- १२० 


फ्ि उसे तात्कालिक लाभ जाता हुआ दिखाई देता है। वह उसे बटोर 
रखने के लिए उत्सुक होता हैँ, तहा दूसरा बडे लाभ को खोकर उसे 
प्राप्त करने के लिए नही रूढडचाता । उतप्तकी उदासीनता और अटलता 
पहले को मूखंता मालूम होती है, और पहले की यह उत्सुकता दूसरे को 
खोखलापन दिखाई देता है । सिद्धान्तवादी और आदर्शवादी को दूर के 
परिणाम स्पप्ट देख पडते है, इसलिए वह राह के छोटे-बडे प्रछोभनो और 
कठिनाइयो से विचलित न होता हुआ तीर की तरह चला जाता है--- 
इस दृढता, निश्चय, को पहले लोग भ्रम से “अन्ध-श्रद्धा' कहते हे और 
अपनी अदट्टरदर्शिता तथा अस्थिरता को “बुद्धिमानी'। मेरी समझ में यह 
बात बहुत परिश्रम करने पर भी नही आती कि बुद्धि और विज्ञान कैसे 
हमे समाज-कल्याण | के लिए झूठ-कपट और मार-काट के नतीजें पर 
पहुँचा सकते हैँ ” हा, यह वात जरूर हैं कि नियम या सिद्धान्त महज 
दूर से पूजा करने या व्याख्यान देने की चीज नही हेँ। वे जीवन मे 
उतारने, आचरण करने और भजा लेने की चीजे है । आप जीवन में 
उनका आनन्द लूटिए और कठिनाइयो, विपत्तियो, विष्न-बाधाओ, आधी- 
तूफानो के अवसर पर अलग रहिए, फिर देखिए आपकी बुद्धि को कितना 
भोजन, कितना उत्साह, कितना बल और कितना तेज एवं उल्लास 
मिलता है | कठिनाइयो के अवसरो पर दुबक जानेवाली आपकी '“बुद्धिमत्ता' 
पर आपको अपने आप झेप आने छगेगी--'जैसी हवा देखो वैसा काम 
करो', इस नियम का खोखकापन और दिवालियापन आपको समझाने के 
लिए किसी दलील की जरूरत न रहेगी । 

(१७) जब यह कहा जाता है कि झूठ बुरा है, कपट बुरा है, हिसा 
और शस्त्र-बल मनुष्य-जाति के लिए अपेक्षाकृत कल्याणकारी नही साबित 
हुआ है, यदि और सुधार तो कर दिये गये, पर झूठ, कपट या शस्त्र का 


५२९ शका समाधान 


समाज भें स्थान रहने दिया गया तो मनुष्य लछुटेरा और पु ही बना 
रहेगा, तव यह अर्थ नही होता हैं कि जिन महान्‌ पुरुषो ने अपने देश, 
जाति या धर्में की भछाई के लिए कभी-कभी झूठ-कपट का आश्रय लिया 
हो या शस्त्र-वल से काम लेना पडा हो तो वे देश-सेवक और उपकारक 
न थे। उनके लिए तो, आज के विचारो की रोशनी मे, अधिक-से-अधिक 
इतना ही कहा जा सकता है कि यदि वे विलकुल शुद्ध और निर्दोप 
साधनो से काम लेते तो और अधिक एवं स्थायी उपकार कर पाते । 
किन्तु पूर्वोक्त कथन का यह अर्थ अवर्य है कि यदि महज प्रणाली को 
बदल कर मन॒प्य को सच्चा मनुप्य बनाने का प्रयत्न नही किया, उसके 
हाथ में एक और तलवार रहने दी गई ओर दूसरी ओर झूठ-कपट का 
रास्ता खुला रहा, तो तलवार और लुटेरेपन को अमर ही समझिए, और 
तबतक स्वतन्नता के नाम की कोरी माला जपते रहिए--स्वतत्नता के 
नाम पर स्वतत्रेता का विगडा हुआ कोई रूप आप पावेगे और फिर 
गुलामी के गड्ढे में गिर पडेगे। है 

(१८) जहा सत्य और अहिसा में सक्रिय प्रेम है वहा बृद्धूपन 
ठहर ही नही सकता । उसे धोखा देनेवाला खुद ही धोखे में रहता है, 
और धोखा खाता है। सत्य और अहिंसा के पालन करनेवाले क्रो कदम- 
कदम पर विचार करना पडता है। सत्य का निर्णय करने के लिए उसे 
अपनी बुद्धि खूब दौडानी एडती है और उसे निष्पक्ष एवं निर्मल रखना 
पठता है। सत्य के अनुयायी को यह ध्यान रखना पडता है कि मेरे कहने 
का भाव दूसरे ने गलत तो नही समझ छिया हैं । इसलिए उसे अपनी 
बात में यथार्थता का पूरा ध्यान रखना पडता है । कितनी ही बाते न 
कहने लायक होती हे--कितनी ही का कहना जर्री हो जाता है। 
इसका उसे हमेशा विचार करना पइता हैं। अहिंसावादी होने के कारण 


स्वतत्रता की ओर--- श्श्र्‌ 


उसे सदा अपनी ब्रातो और व्यवहारों में इस बात का ध्यान रखना 
पडता है कि दूसरे को अकारण,ही दुख तो नहीं पहुँच गया । भरसक 
बिना किसीको दुख पहुँचाये वह अपने उद्देश्य में सफछता पाना चाहता 
है--इससे उसे बात-वात में विचार और विवेक से काम लेना पडता है । 
सत्य का प्रेमी होने के कारण वह सदा सजग रहने का प्रयत्न करता है । 
ऐसी दशा में कोई कंसे मान सकता है कि सत्य और अहिसा का 
अनुयायी बुद्ध होता है और लोग उसे ठग छेते हैं ? हा, वह्‌ उच्च, 
उदार-हृदय, क्षमाशील, विश्वासशील होता है, इसलिए इससे भिन्‍न 
प्रकृति के लोग उसे बुद्ध भले ही समझ ले, पर जिन्हें सत्य और अहिंसा 
के महत्व का कुछ भी ज्ञान और अनुभव है, वे ऐसा कदापि नहीं कह 
सकते । जहा बुद्धपन होगा, वहा सत्य और अहिसा का अभाव ही होगा, 


अस्तित्व नही । 
[७] 
शख्र-बलू के ऐवज़ में: सत्याग्रह 


एजूलापह ग्रह भारतवर्ष को और उसके निमित्त से सारे जगत्‌ को 
महात्माजी की एक अपूर्व देन है 4 विचार-जगत्‌ में यद्यपि 

टालस्टाय ने इसको आधुनिक ससार में फैलाने का थोडा यत्न किया है 
'फिर भी व्यावहारिक जगत्‌ में तो गाधीजी को ही उसे पचलित करने का 
श्रेय प्राप्त है । इस अव्याय के आरम्भ में हमने सत्याग्रह के मूल-तत्त्व रूप 
को समझने का यत्न किया है किन्तु यहा हम उसको एक बल, एक शस्त्र 
के रूप में विचारने की कोशिश करेगे | महात्माजी का यह दावा है कि 
सत्याग्रह शस्त्र-युद्ध का स्थान सफलता पूर्वक ले'सकता है। यहा हम इसी 


१२३ शल्न-बल के ऐवज़ में; सत्याग्रह 


-विपय पर कुछ विचार कर छेना चाहते है । महात्माजी जिस: सिद्धान्त 
का प्रतिपादन करते है, जिसके आधार पर उन्होने अपना जीवन बनाया है, 
जिसके बल पर उन्होने दक्षिण अफरीका और भारतवष मे अपूर्व सफलताये 
आ्राप्त की है, एक-से-एक वढ कर चमत्कार दिखाये है, उसे उन्होंने 
सत्याग्रह नाम दिया हे 
सत्य+आग्रह इन दो शब्दों को मिलाकर 'सत्याग्रह बनाया गया है। 
इसमे मूल और असली शब्द तो सत्य ही है। सत्य पर डठें रहने का 
नाम है सत्याग्रह । अब प्रदन यह हें कि 'सत्य' क्या है ? इसका निरचया- 
त्मक उत्तर वही दे सकता है, जिसने सत्य को पा लिया हो, जिसका 
जीवन सत्य मय हो गया हो, जो स्वय ही सत्य हो गया हो । हमारे प्राचीन 
ऋषि-मुनियो और दर्शनकारो ने इसे समझाने का यत्न किया है, पर वे 
इसकी महिमा का बखान करके या कुछ झलक दिखाकर ही रह गये हं । 
में समझता हुँ--इससे अधिक मनुष्य के बस में है भी नहीं। सत्य की 
पूर्णता, व्यापकता और घनता न तो बुद्धिगम्य ही है और न वर्णन-साध्य 
ही है । उसकी व्यापकता पर विचार करने रूगते है तो यह ब्रह्माण्ड भी 
छोटा मालूम होता है, घतता की तरफ बढते हूँ तो कल्पित या मनोगत्त 
बिन्दु भी बडा दिखाई देता है । यह यूक्ष्म से सूक्ष्म और विराट से भी 
विराट्‌ है । 'भणोरणीयात्‌ महतो महीयात्‌' इससे अधिक वर्णन उसका 
नही हो सकता । 

तब मनुष्य उसे समझे कैसे ! प्रत्येक मनुष्य अपनी बुद्धि और शक्ति 

के ही अनुसार उसे समझ या ग्रहण कर सकता है ।* तो प्रत्येक मनुष्य के 
लिए सत्य वही हुआ, जो उसे जच गया। तो क्या प्रत्येक जचने वाली 
जात को सत्य ही मान लेना चाहिए ? नही, निर्मल अन्त करण में जो 
स्फुरित' हो, सात्विक बुद्धि मे जो प्रवेश कर जाय, वही सत्य शब्द से 


स्वतत्नता की ओर-- १२४ 


पारचित कराया जा सकता है। वह वास्तविक सत्य चाहे न हो, किन्तु 
उस व्यक्ति के लिए तबतक तो वही सत्य रहेगा, जबतक उसे आगे सत्य 
का और या भिन्न प्रकार से, दर्शन न हो । इसको सापेक्ष्य या अधध या 
आशिक सत्य ही ससनझा चाहिए,--यह उस मनृप्य की असमर्थता, 
अपूर्णता अवश्य है, किन्तु अपने विकास की वर्तमान अवस्था में इससे 
अधिक सत्य का दर्शन उसे हो ही नही रहा है, तो वह क्या करेगा ? 

वह उसी आशिक सत्य पर दृढ रहेगा और आगे सत्य-दर्शन की राह 
देखेगा, एव उसके लिए यत्न करेगा । सत्य-शोधन का, सत्य को पाने का 
यही मार्ग है। किन्तु इसमे यह वात न भूलनी चाहिए कि सत्य-शोधन में 
प्रगति करने के लिए अन्त करण की निर्मेछता और बुद्धि की सात्विकता 
को दिन-दिन वढना अनिवायें हैं । ऐसा न करेगे तो आपकी गति कुण्ठित 
हो जायगी, आप उसी अपने माने हुए अर्ध या आशिक सत्य पर ही--- 
जो असत्य भी हो सकता है--चिपके रह जायेगे और सम्भव है कि उससे 
आपकी अधोगति भी हो जाय । 

अब इन आशिक सत्यो मे झगडा शुरू हो तो क्या किया जाय ? 

आप एक बात को सत्य माने हुए है, में दूसरी बात-को । और वे दोनो 
परस्पर विस्द्ध है तो आपका मेरा परस्पर व्यवहार और सघषे कसा होना 
चाहिए ? सहिष्णुता का या जोर-जुल्म का ? यदि जोर-जुल्म का, तो 
फिर आप मुझ से मेरे सत्य पर डटे रहने का अधिकार छीनते है | यह 
तो सत्य की आराधना नही हुईं । आपको अपना ही सत्य प्रिय है, उसी 

की आपको चिन्ता है, मेरे सत्य की आप बिल्कुल ही उपेक्षा करते है, 

तो आप जूल्मी, स्वार्थी, एकागी, पक्षपात्ती क्यो नही हुए ? यदि आपकी 
वृत्ति एसी है तो फिर क्या आप स्वय भी अपने सत्य-शोधन का रास्ता 
नही रोक रहे है ? इस दशा में तो आप अपने और मेरे दोनो के सत्य के 


५१२५ शज्-बल के-ऐचज में : सत्याग्रह 


चाघक हो गये । दूसरे शब्दों मे आप सत्य के द्रोही बन गये-। पर यदि 
आप सहिष्णुता का व्यवहार रखते हे तो अपने और मेरे दोनो के लिए 
सत्य-शोधन का मार्ग विस्तत कर देते हे । दोनो में विग्नह और द्वेष की 
जगह प्रेम और मिठास का भाव एवं सम्बन्ध बढाते हे । इसी वृत्ति का 
'नाम अहिंसा है । 
सत्य के भोधन में अहिसा के बिना काम चल ही नहीं सकता । आप 
एक कदम भी आगे नही वढ सकते | यही नही, वल्कि अन्त करण की 
निर्मेलता, बुद्धि की सात्विकता, जिनके विना आपका अन्त करण सत्य 
स्फुरित होने के योग्य ही नही वन सकता, वास्तव में देखा जाय तो उस 
अहिसा-वृत्ति के ही फल हो सकते हू । अन्त करण को निर्मछ और बुद्धि को 
सात्विक आप तभी वना सकते हें, जब आप अपने को राग-द्वेप से ऊपर 
उठाते रहेंगे | राग-द्वेप से ऊपर उठना अहिंसा का ही दसरा नाम है । 
इस तरह सत्य के साथ अहिंसा अपने आप जुडी हुई ऐ । दोनो एक 
दूसरे से अछग नहीं हो सकते । दोनो की एक-दूसरे से पृथक या भिन्‍न 
कल्पना करना अपने को सत्य से टूर हटाना है । फिर भी यह तो कहना 
ही पडेगा कि सत्य साध्य है और अहिंसा साधन । अहिंसा के बिना आप 
सत्य को पा नही सकते, इसलिए उसका महत्व सत्य के ही वराबर है, 
"किन्तु उसका दरजा सत्य के वरावर नही हो सकता । 
सत्य यदि वास्तव मे सत्य है, सारा ब्रह्माण्ड यदि एक सत्य ही है, या 
सत्य नियम पर ही उसका आधार और अस्तित्व हैँ, और यदि वही सत्य 
हममे ओत-ओ्रोत है तो फिर हमे अपनी छोटी-सी तलवार, पिस्तौल या 
मशीनगन अथवा अन्य भीषण भीमकाय दास्त्रास्त्रो से उसकी रक्षा करने 
की आवश्यकता ही कया है ? क्या हमारे ये भयावक और मारक साधन 
उसकी रक्षा भी कर सकेगे ? यदि हम मानते हे कि हा, तो फिर ये सत्य 
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से बढकर साबित हुए । तो फिर सत्य की अपेक्षा इन्ही की पूजा/क्यो न 
होनी चाहिए ? 'सत्यमेव परो धर्म” की जगह 'शस्त्रमेव परो धर्म ' का 
प्रचार होना ही उचित है । 'सत्यमेव जयते नाहनृतम्‌” की जगह “शस्त्रमेव 
जयते' की घोषणा होनी चाहिए । तो फिर अब तक जगत में किसी ने 
शस्त्र को सत्य से बढ कर क्यो नहीं बनाया ”? इसीलिए कि सत्य और 
शस्त्र की कोई तुलना नही । शस्त्र यदि किसी बात का प्रतीक हो सकता 
है तो वह असत्य का । सत्य तो स्वय रक्षित है । सूये की कोई क्‍या 
रक्षा करेगा ? सत्य के तेज के मुकाबले में हजारो सूर्य कुछ भी नही 
है । चूकि हममे सत्य कम होता हे, इसीलिए हमे शस्त्र की सहायता 
की आवश्यकता प्रतीत होती है, क्योंकि असत्य हममे अधिक होता है 
और वह अपने मित्र, साथी या प्रतीक की ही सहायता प्राप्त करने के 
लिए हमे प्रेरित करता है । अतएव सत्य का हिंसा या शस्त्र से कोई नाता 
नहीं । यह बात सूर्य के प्रकाश की तरह हमारे सामने स्पप्ट रहनी और 
हो जानी चाहिए। 

सत्य की शोध और सत्य पर डटे रहने की प्रवृत्ति से ही वह 
प्रतिकार-बल उत्पन्न होता है, जो सत्याग्रही का वास्तविक बल है | 
सत्य को झोधने की बुद्धि उसे नित्य नया प्रकाश देती है और जो सत्य 
स्फुरित हुआ है उस पर डटे रहने से उसमे दृढता, बल ओर असत्य से 
लडने की स्फूर्ति आती है। इस प्रकार सत्याग्रह मे ज्ञान और बल दोनो 
का समावेश अपने आप होता रहता है । जहा ये दोनो हे वहा पराजय, 
असफलता, अद्याति, दुख और चिन्ता कैसे टिक सकते हे ? सत्य के 
इसी अनन्त और नित्य-नवीन ज्ञान, एवं अमोध बल के आधार पर 
महात्माजी कहा करते हे कि शुद्ध सत्यांग्रही एक भी हो तो वह सारी 
दुनियां को हिला सकता है। कौन कह सकता है कि उनका यह दावा 
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बुद्धिगम्य नही हैं ? सत्य के त्रुटियुक्त, अपूर्ण और छोटे प्रयोगों से भी 
जब हमने जबरदस्त शक्ति उत्पन्न होती हुईं देखी है तो इसमे क्या शक 
हो सकता हैं कि सत्याग्रही जितना ही अधिक शुद्धता और पूर्णता के 
निकट पहुँचेगा, उतनी ही उसकी गति, तेज, वछ अपरिमित और दुद्दे- 
मनीय होगे । 

साराश यह कि एक ओर सन्‍य का अमित तेज, बल, पराक्रम, 
पौरुष, साहस और दूसरी ओर अहिसा की परम आद्रेता, मृदुता, मधुरता 
विनयशीलता, स्निग्धता, सुजनता, इन दोनो के सम्मेलन का नाम है 
सत्याग्रह । 

सत्याग्रह एक गुण भी है और बल भी है। प्रत्येक गुण के दो कार्य 
होते है--एक तो हमारी अनुकूलताओ को वढाना श्ौर दूसरे प्रति- 
कूलताओ को रोकना । जब हमारा कोई गृण प्रतिक्छताओ को रोकता 
है, बाधाओं को हटाता है तव वह एक बल हो जाता है। जब हम किसी 
सामाजिक, व्यक्तिगत, राजनैतिक या किसी भी दोष, कुप्रथा, कु-नियम 
को मिटाने के लिए किसी न्याय, या सत्य वात पर अडे रहते है, सब 
प्रकार के कष्ट और करष्नाइयो को आनद और धीरज के साथ सहते हे, 
किन्तु अपनी बात पर से नही डिगते तब हम सत्याग्रह को एक बल के 
रूप में ससार के सामने पेज करते हे । 'सत्याग्रह' वस्तु की उत्पत्ति वास्तव 
में इसी बल के रूप में हुई हैँ, परन्तु 'सत्याग्रह' गब्द बनते समय उसमे 
सत्य के सभी सामाजिक गुणों का तथा स्वतत्र सत्य का भी समावेश कर 
दिया गया है जिससे “सत्याग्रह” का भाव एकागी, या सकुचित या अपूर्ण 
नरहे। 

सत्याग्रह का एक रूप सविनय कानून भग हैँ। यह एक बलवान 
अस्त्र हैं। जिस नियम को हम न्याय और नीति के विरुद्ध समझते है 
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उनको न मानने का हमे अधिकार है। यदि एक कु-नियम को हटाने के 
लिए दूसरे और समय पडने पर विरोध-स्वरूप सभी नियमो का अनादर 
करना पडे तो यह भी करने का हमे अधिकार है । परन्तु ढरे नियमो को 
हम सदा के लिए अमान्य कर सकते हे और दूसरे नियमो को थोडे कारू 
के लिए केवल विरोध-स्वरूप ही । दोनो अवस्थाओ में अनादर का दण्ड 
भुगतना ही वह बल हैं जिससे समाज जाग्रत होता हैं और समाज-व्य- 
वस्था विगटने नहीं पाती। यदि हमारा नियम-भग उचित होगा तो 
हमारा कष्ट-सहन समाज मे हलचल और जागृति उत्तपन्न करेगा, यदि 
अनुचित होगा तो हम उसका फल अपने-आप भुगत के रह जायगे और 
आगे के लिए अपना रास्ता ठीक कर छेगे। 

परन्तु नियम-भग का वास्तविक अधिकार उन्हीको प्राप्त होता है 
जो दूसरी सब परिस्थितियो मे नियमो का पालन चिन्ता के साथ करते 
रहते है । जो नियम-भग्र में अच्छे बुरे नियमों का भेद नहीं करते अथवा 
जब चाहे तभी नियम-भग करते रहते है उनके नियम-भेंग का कोई 
नैतिक मूल्य नही होता और इसलिए उनकी प्रतिप्ठा और प्रभाव चला 
जाता है और उनके नियम-भग से समाज का उपकार या सुधार भी नही 
होता । नियम-भग तभी प्रभावशाली होता है, तभी वह एक अमोघ अस्त्र 
का काम देता है जब वह बुरे नियम का हो और नियम-पालक व्यक्ति 
के द्वारा किया गया हो । 

फिर नियम-भग सत्याग्रही का अन्तिम शस्त्र है। सत्याग्रही सबसे 
पहले तो उस नियम की बुराई समाज या राज्य के सूत्र-सचालको को 
बताता है, फिर छोकमत को तैयार करके उसके विरुद्ध शिकायत 
कराता है, इतने से यदि काम न चले तो आन्द्रोलन खडा करके उस 
नियम को भग्र करता हे--और अन्त में सारी व्यवस्था के ही, खिलाफ 
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बगावत खडी कर देता है। इस क्रम से चलने से उसका बल दिन-दिन 
बढता जाता है, उसके पक्ष की न्यायता को छोग अधिकाधिक समझने 
लगते है और इसलिए उसके साथ सहानूभूति रखते है, उसे सहायता देते 
है एवं अन्त में उसका साथ भी देते हें। इसके विपरीत एक बारगी 
नियम-भग करनेवारा अकेला रह जाता है और हतवल होजाता'*है । 

इस प्रकार सत्याग्रही एक सुधारक होता है, जहा भी उसे असत्य, 
अन्याय, अनौचित्य मालूम होगा वही वह सुधार करने मे प्रवृत्त होगा । 
उसका सुधार करने के लिए यदि उसे विरोध करना पडेगा, डाई छूडनी 
पडेगी तो वह पीछे नही हटेगा, परन्तु वह लडाई मोर ले लेने के लिए 
किसी के घर नही जायगा । “आ बैल सीग मार” यह उसकी रीति नही 
होगी । उसका पथ निश्चित हैं। वह चल्म जा रहा है। रास्ते में कठि- 
नाई, रुकावट, विघ्न आजाते हैँ तो उन्हे हटाने लगता है। इसीके लिए 
उसे विरोध, आदोलन,लूडाई करनी पडती है। जब विध्न हटगया, रास्ता 
साफ होगया, वह फिर शान्ति और उत्साह के साथ आगे बढने लगता हैं। 
इस अर्थ में वह योद्धा तो है, युद्ध उसे कदम-कदम पर करना पडता 
है--कभी अपने दुर्गगो के साथ, कभी कुटुवियों के साथ, कभी समाज के 
नेताओ के साथ और कभी राज्य-कर्त्ताओं के साथ, किन्तु युद्ध उसके 
जीवन का लक्ष्य नही है । 

सत्याग्रही व्यक्ति का सुधार चाहता है, उसका नाश नही | क्योकि 
वह मानता है कि कोई भी व्यक्ति दो कारणों से अन्याय, अत्याचार 
करता है या किसी दोप को अपनाता है । या तो स्वार्थ-वश या भज्ञान- 
वद्य । स्वार्थ-साधना की जड में भी अन्तत अज्ञान ही है। अब अज्ञान 
को टूर करने के, मनृप्य को जाग्रत और न्यायी बनाने के दो ही साधन 
उसके पास हे--एक तो युक्तियो के द्वारा उसके दिमाग को समझाना 
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और इतने से काम न चले तो स्वय कप्ट उठाकर उसके हृदय को जाग्रत 
करना | मारकर व्यक्ति को वह मिटा सकता है, पर उसका सुधार नही 
कर सकता । वह अन्यायी और अत्याचारी को सुधार करके अपना मित्र, 
साथी बनाना चाहता है । उसका नाश करने से यह उद्देश सिद्ध न होगा । 
फिर व्यक्ति का नाश करने से हम उसके गुणो का भी तो नाश कर देंगे । 
बुरे से बुरे व्यक्ति के भी लिए हम यह नही कह सकते कि उसमे कोई 
गुण नही है। यदि उसमे गुण हैँ तो उसकी रक्षा करना, उससे समाज को 
लाभ पहुँचाना हमारा धर्म है। हा, उसकी बुराई को हम नही चाहते-- 
तो बुराई को मिटाने का उद्योग करे । किन्तु बुराई मिटाने के ऐवज मे हम 
उस व्यक्ति को ही मिटा दे तो क्या इसे हमारी उद्देश- सिद्धि कहेगे ? 

सत्याग्रही व्यवित पर तलवार इसलिए भी नही उठाना चाहता कि 
वह मानता है कि अपने विचारों के अनुसार चलने का अधिकार सब को 
है। अधिकार के मानी है समाज द्वारा स्वीकृत नियम के अन्दर चलने की 
पूर्ण स्वाधीनता । यदि आपके और उसके विचार या निर्णय में भेद है तो 
क्या एक के लिए यह उचित है कि इसी बात के लिए दूसरे का नाश 
कर दे ? सत्याग्रही, ऐसे प्रसगो पर, दूसरो पर बलात्कार करने की 
अपेक्षा स्वय कष्ट उठाता है । अपनी इस सहनशीलछता के द्वारा एक तो 
वह दूसरे को अपने विचारो पर चलने की उतनी स्वाधीनता देता है 
जितनी कि वह खुद लेता है और दूसरे उसके मन मे एक हलूचल पैदा 
करता है कि में गलती पर तो नही हूँ। उसे वह आत्म-निरीक्षण मे प्रवृत्त 
करता है । यह आत्म-निरीक्षण उसे सुधार के पथ पर पहुँचाता है । 
बस सत्याग्रही का काम हो गया । 

सत्याग्रही की अहिंसा का सम्बन्ध व्यक्तियो से है, प्रणालियों, नियमों 
और सगठनो से नहीं। आवश्यकता होजाने पर इन्हे मिटानें में चह्‌ 
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बिलकुल हिचकिचाहट नही करता | वह मानता है कि प्रणालिया आखिर 
मनुष्य ही बनाता है इसलिए मनुष्य के सुधार के साथ प्रणालिया भी 
सुधरने लगेगी । यह सच है कि प्रणालिया भी मनुष्य के सुधार के ही 
लिए बनाई जाती है और यदि प्रणाली अच्छी हुई तो मनुष्य जल्दी 
सुधर सकेगा, परन्तु प्रणाली और मनुष्य की तुलना मे मनुष्य बडा है । 
इसलिए मनुष्य को नष्ट कर देने की कल्पना सत्याग्रही को अनुचित 
और हानिकर मालूम होती है । किसीको मारने की कल्पना हम तभी- 
तक कर सकते हे जब तक हम अपने हित का विचार करते हे--यदि 
उसके हित का विचार करने लगे तो तुरत समझ मे आ जायगा कि 
मारना हमारी स्वार्थ-साधुता है। जो मनृष्य सबके हित की भावना 
नही कर सकता तो वह सत्य का अनुयायी कँसे हो सकता हें ? और 
यदि सत्य का अनुयायी नही है. तो वह अपनी और समाज की प्रगति 
कैसे कर सकता है--यह समझ में आना कठिन हैं। अब तक का' इति- 
हास और वर्तमान जगत्‌ इसलिए हमारी विशेष सहायता नही कर सकता 
कि वह स्वय ही अपूर्ण और दुखी है । यदि हिसा और असत्य के मुका- 
वले मे अहिंसा और सत्य हमे व्यक्ति और समाज के लिए अधिक हित- 
कर भालूम होते हो तो हमारा इतना ही कत्तेव्य है कि हम उनका दृढता 
से पालन करते चले जायें । यह सम्भव है या नही, ऐसी शका किसी 
पुरुषार्थी के मन में तो नही उत्पन्न होनी चाहिए। जगत्‌ के कई असम्भव 
समझे जानेवाले चमत्कार मनुष्य के ही प्रयत्न और पुरुषार्थ के फल है । 
यदि हम समाज मे सुव्यवस्था कर सके, शिक्षा और ससस्‍्कार फैलाने की 
अच्छी योजना कर सके तो यह ऐसी वात नही है जो मनुष्य की क्षमता 
के बाहर हो। सत्याग्रही मनुष्य के अपार बल को जानता है; इस 
लिए न तो असभावनाओ से हतोत्साह होता हैं, न विघष्नों से घबराता 
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है। सत्याग्रही निराशा, असफलता और थकान को जानता ही नही। यदि 
हमने सत्य को आशिक रूप मे भी अनुभव कर लिया है तो बिना किसी 
बाहरी प्रेरणा और प्रोत्साहन के भी हमारी प्रगति दिन-दिन होती ही चली 
जायगी और हमारे पथ की वाधाये हुकार-मात्र मे हटती चली जायगी । 
सत्य में यह बल और यह सामथ्यं कहा से आ गया ? सत्य चूकि 
सारे जगत्‌ में फंछा हुआ है इसलिए उसकी ओर सबका सहज आकर्षण 
है। जो व्यक्ति केवछ सत्य की ही साधना करता है, सत्य के पीछे 
'तमाम सुखो, वैभवों और प्रियजनों को भी छोडने के लिए तैयार रहता 
है उसके प्रति शत्रु-मित्र सब खिंचते चले आते हे । उनके अन्दर समाया 
हुआ सत्याश उन्हे बडे सत्याश की ओर खीचकर ले जाता हैँ। फिर 
सत्याग्रही दूसरे को कष्ट देना नहीं चाहता--दूसरे का बुरा नही 
चाहता, तो ऐसा कौन होगा जो उसकी सहायता करना न चाहे ” वह 
तो बत्रु से भी प्रेम करना चाहता है, तो शत्रु उससे कितने दिन तक 
चनत्रुता रख सकेगा ? झात्रु या प्रतिपक्षी तक जिसके सहायक होने लगते 
है उसे सफलता क्यो न मिलती जायगी ? सफलता में उसे उतनी ही 
कमी रहेगी, या देरी लगेगी जितनी कि उसकी सत्य और अहिसा की 
साधना में कसर रहेगी । 
चूकि समाज व्यक्तियों से ही बना है, इसलिए व्यक्तियों के और 
व्यक्तियों पर किये गये प्रयत्नो से समाज प्रभावित हुए बिना नही रह 
सकता । समाज मे कुछ ही व्यक्ति सूच-सचालक हुआ करते हैँ । जन- 
समाज प्राय उन्हीका अनुसरण करता हैं । यदि हमने उन कुछ लोगो 
को अपने सत्य और अहिसा-बल से प्रभावित किया होगा तो उनके सारे 
समाज पर और उनकी बनाई प्रणालियो पर उसका असर हुए बिना 
कैसे रह सकता है ? सत्याग्रही जब यह कहता है कि में तो हृदय- 
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परिवर्तन चाहता हूँ तव उसका यह भाव होता है कि प्रतिपक्षी हमारे 
सत्य और अहिसा-बल को अनुभव करे--पहले उसके मन में यह क्रिया 
होने लगती है कि 'अरे, इनका कहना ठीक है, इनकी बात वाजिब हैं, 
इनकी माग न्यायोचित है । इसके बाद हमारे कष्ट-सहन और उसके 
आत्मर-निरीक्षण से उसके हृदय-कपाट खुलने छूगते है और हम पर अत्या- 
चार करते हुए भी उसका दिल भीतर से कमजोर पडता चला जाता 
है । फिर एक दिन आता है जब वह थक जाता हैं और हमारा मतलूव 
पूरा करने की तैयारी दिखाता है। यही हृदय-परिवर्तेन की क्रिया के 
चिन्ह है । जब वह हमारा मतलब पूरा कर देता हे तब हृदय-परिवतेन 
पूर्ण हो जाता है । सत्य ओर अहिसा की यही विशेषता हैं कि वह प्रति- 
पक्षी की बुराई को मिटाकर उसे हमारा मित्र और साथी बनाता है 
एव दोनो ओरे प्रेम, सक्लाव, एकता की वृद्धि करता हँ--जहा कि असत्य 
और अहिसा कभी एक को और कभी दूसरे को मिटाने का यत्न करते 
हुए द्वेष, मत्सर, कलह, वैर और इनके कितने ही बुरे साथियों का 
प्रावल्य समाज में करता रहता है । 

शत्रु का मरना हमे सहज और स्वाभाविक इसलिए प्रतीत होता हैं 
कि हमने अपने स्वार्थ पर ही प्रधान दृष्टि रकखी है । हम यह भूछ जाते 
है कि हमारा शत्रु भी आखिर मनुष्य है, उसे भी घर-वार, वाल-बच्चे हें, 
उसका भी समाज मे कुछ स्थान है, उसमें भी आखिर कुछ गुण है और 
उनका भी समाज के लिए उपयोग है | कोई मनुष्य अपनी बुराई के 
ही वल पर समाज में नही टिका रह सकता | हमे उसकी अच्छाई 
ढूंढने का यत्न करना चाहिए | ऐसा करने पर हम अपनी इस भूल को 
तुरन्त समझ छेगे । यदि हम स्वार्थी होगे तो हम न्‍्यायी नद्दी हो सकते । 
यदि हम न्यायी नहीं है, तो हममे और हमारे शत्रु में, जिसे कि हम 
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अन्यायी कहते हे, अन्तर क्या रहा ? सिर्फ अज्यो का ही अन्तर हो सकता 
हो । पर इसका भी कारण यह क्यो न हो कि हमे अभी इतने अन्याय 
और अत्याचार की सुविधा नही मिली है | यदि मूल, बुराई हमारे अन्दर 
मौजूद है और हमे उसकी चिन्ता नही है तो सुविधा और अनुकूलता 
की देर है कि हम अन्यायी और अत्याचारी बनने रूग जायेंगे | यदि हम 
अपने स्वार्थ को उतना ही महत्व देगे जितना कि दूसरे के स्वार्थ को तो 
हमे किसी को मार-मिठाने की कल्पना अग्राह्य होने रूगगी । 

यहा हमे यह न भूलना चाहिए कि हिंसा का सम्बन्ध मनुष्य के मन 
और शरीर से है । किसी के शरीर और मन को कष्ट पहुँचाना ही 
हिसा है। आत्मा तो दोनो की उससे परे है । आत्मा को कष्ट नहीं 
पहुँचता, परन्तु शरीर और मन को अवद्य पहुँचता है । यदि आत्मा 
की एकता और अमरता पर ही हमारी मुख्य दृष्टि है--शरीर और मन 
के सुख-दु खो का विचार नही हैं तो फिर अत्याचार, पराधीनता आदि 
की भी शिकायत हमे क्यो करनी चाहिए .”? हमे यदि गोली मारी जाय 
तो बुरा कहा जाता हैँ, पर यदि हम मार दे तो उसे हम जायज मानते 
है, यह न्याय समझ में नही आता | यदि आप वास्तव मे न्याय-प्रिय 
है तो दोनो के हित, कार्य और स्वार्थ पर समान दृष्टि रखिए | यदि 
आप दोनो एक ही साधन को जायज मानते है तब तो फिर आपके 
और उसके बीच न्याय-अन्याय का प्रदन नही हे--सत्यासत्त्य का प्रइन 
नही है वल्कि बछाबल और अनुकूलता-प्रतिकूछता का प्रइन है। यदि आफ 
सूक्ष्म रीति से विचार करेगे तो आप तव तक न्याय करने में समर्थ न 
हो सकेगे जब तक आप हिंसा को अपने हृदय में स्थान देते रहेगे । जब 
तक आपमे हिंसा भाव होगा तव तक आपकी वृत्ति अवद्य स्वार्थ की 
ओर अधिक झुकेगी और दूसरे का सुख, स्वार्थ, हित आपके हृदय में 
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सुरक्षित न रह सकेगा । यदि आप सच्ची समता, साम्य भाव चाहते हे 
तो आपको छत्रु-मित्र के प्रति एक-सी न्‍्याय-भावना रखनी होगी । जब 
तक शत्रु के प्रति मन में ह्वेष है तव तक उसे कष्ट पहुँचाने की भावना 
बनी ही रहेगी । और जब तक द्वेष है तब तक समता और न्याय की 
सम्भावना कंसे रहेगी ? 

सत्याग्रही सत्य और न्याय के लिए लडता हैं । वह दिन-दिन प्रवलू 
इसीलिए होता चला जाता है कि वह शत्रु-मित्र सबके साथ न्याय करना 
चाहता है--न्याय से ही रहना चाहता है । वह छात्रु को मिटाना नही, 
सुधारना चाहता है। इसलिए शत्रु भी उसकी बडाई को मानता है। 
सत्याग्रही अपने शरीरबल के द्वारा नहीं, वल्कि आत्मिक गुणो और 
बलो के द्वारा शत्रु को प्रभावित करना चाहता है । वह अपने शत्रु के 
हृदय पर विजय प्राप्त करना चाहता है । शारीरिक विजय की परिणति 
प्रति हिंसा मे होती रहती है--जहा कि हादिक विजय की परिणति 
मैत्री में होती है । बल्कि सत्याग्रह में हार-जीत किसी एक पक्ष की नहीं 
होती--दोनो की विजय होती है--सत्याग्रही की उसके प्रतिपक्षी पर 
और प्रतिपक्षी की अपनी बुराइयो पर | इस तरह सत्य और अहिंसा 
अर्थात्‌ सत्याग्रह उभय-कल्याणकारी है। 


[८] 
सत्याग्रह और आध्यात्मिकता 


के ही स्थूछ बुद्धि लोग आध्यात्मिक शब्द सुनते ही विगड 
उठते है । जब यह कहा जाता है कि सत्याग्रह एक आध्या- 
त्मिक वल है तब उनकी बुद्धि चक्कर खाने लगती है। वे महात्माजी को यह 


| कप 


ढो? 
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; 


कहकर कोसने लगते है कि इन्होने राजनीति मे धामिकता और आध्या- 
त्मिकता घुसेडकर देश को पीछे हटा दिया है । अतएवं इस बात की परम 
आवश्यकता हैँ कि हम आध्यात्मिक शब्द का मर्म समझने का यत्न करे । 

हर वस्तु के दो रूप होते है---एक सुक्ष्म और मूल तथा दूसरा स्थूछ 
और विस्तृत । वस्तु के सक्षम और मूल रूप को आध्यात्मिक एवं स्थूछ 
तथा विस्तृत रूप को व्यावहारिक कहते हे । पहला अदृश्य और दूसरा 
दृश्य होता है। पहला बीज और दूसरा पेड है । इतना समझ लेने पर 
महात्माजी की धाभिकता और आध्यात्मिकता का व्यावहारिक--राजनैतिक 
भाषा में अर्थ किया जाय तो वह ईमानदारी, दयानतदारी, वफादारी, 
सच्चाई, यही हो सकती है। महात्माजी कहते हे कि सत्याग्रह का पुरा 
चमत्कार देखना हो तो उसेठीक उसी तरह चलाओ,जिस तरह में बताता हूँ । 
क्या उनका यह कहना अनुचित है ? उन्होने बार-बार कहा है कि सत्याग्रह 
को बल मिलता है मनृष्य को अपनी सच्चाई से । क्‍या अपने तई सच्चा 
होना एक मनृष्य और स्वतत्रता के सिपाही के लिए लाजिमी नही है ? 
सच्चाई के मानी भी आखिर क्या है ”? तन, मन और वचन की एकता । 
यह एकता तो किसी भी कार्य की सफलता के लिए अनिवार्य है, फिर 
३५ करोड को आजाद बनाने के यत्न में सफलता पाने के लिए इसकी 
उपेक्षा हम कैसे कर सकते हे ? 

सत्याग्रह प्रेम का अस्त्र है । यदि हम शत्रु से वैसा ही प्रेम कर सके, 
जैसा कि हम अपने भाई से करते है, तो हम अकेले भी उसे जीतने के 
लिए काफी हूँ । परन्तु जो इतने ऊँचे न उठ सके, वे यदि बदले की 
भावना भी निकाल दे तो सत्याग्रह के बल का अनुभव अपने अन्दर कर 
सकते हे, और शत्रु भी उसे अनुभव किये विना न रहेगा | यदि शत्रु का 
हृदय स्वार्थ से इतना गन्दा और अन्धा हो गया है कि हमारा प्रेमास्त्र सीधे 
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उसके हृदय को नही जगा सका, तो हमारे और उसके मित्रो और हमदर्दो 
पर उसका असर इतना जरूर पडेगा कि उनकी सथुक्त शक्ति उसके हृदय 
को जगने पर मजबूर कर देगी । सत्याग्रह तो अमोघ और पावक बल है ॥ 
ऐसा वल है कि वह उस शास्त्र के बाधनेवाले को भी मनुष्यत्व मे ऊँचा 
उठाता है, और जिस पर वह चलाया जाता है उसे भी ऊँचा उठने के 
लिए मजब्र करता हूँ । दोनो का फल होता है आम तौर पर समाज में 
मनुष्यता की वृद्धि । इस प्रकार सत्याग्रह की लडाई हमे पश्ु की भूमिका 
से उठाकर मनुष्य की भूमिका में ले जाती है । 

यदि राजनैतिक आन्दोलन या युद्ध का अथे यह किया जाय कि उसका 
आधार तो प्रतिहिसा ही है, शत्रु के प्रति घृणा और बदले की भावना ही 
वह बल है जिससे एक देशभक्त को बलिदान की प्रेरणा मिलती है, तब 
तो देशभक्ति, राष्ट्रीयता, राष्ट्र-प्रेम नाम की कोई स्वतत्र वस्तु नहीं रह 
जाती है । और यदि इसीका नाम देश-भक्ति या राप्ट्र-सेवा है, तो कहना 
होगा कि हमने मनुष्यता को पशुता के समकक्ष कर दिया है । प्रतिहिसा 
पशु का धर्म है, मनुष्य में वह पशुता के अवशिष्ट को सूचित करती है । 
मनृप्य के विकास की गति पशुत्व से मनुष्यत्व की ओर हैँ और मानवी 
गुणों का समुचित विकास किये बिना हम न तो ऐसी राज्य-व्यवस्था और 
न समाज-व्यवस्था कायम कर सकेगे, जिसमे बहुजन-समाज का अधिकाश 
हित सिद्ध हो सके । यदि घुणा, प्रतिहिसा, बदला, इन भावनाओं की 
बुनियाद पर हम राज्य-व्यवस्था वनायेगे तो समाज में इन्हीकी स्पर्धा 
मुख्य होगी और समाज के सूत्र उन्टीके हाथो में रहेगे जो इन बलो में 
बढ-चढ कर हो । क्या उनसे हम जनता के स्वराज्य की आशा रख सकते 
है ? बर्तेमान प्रजा-सत्ताशरो में यद्यपि स्वतत्र-देशभक्ति जैसी चीज भी है, 
तथापि मानना होगा कि उनके राष्ट्र-धर्मं का आधार परस्पर का भय 
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अर्थात्‌ हिसा प्रति-हिसा का वल है। कितु यदि हमे उसीका अनुकरण 
करना हो, तो कहना होगा कि हम पश्चिमी राष्ट्रो के वर्तमान आन्दोलनो 
से, स्थान-स्थान पर फूटती हुई ऋान्ति-धाराओ से, कोई शिक्षा लेना नही 
चाहते । 

यदि राष्ट्र-धर्म, स्वातत्य-प्रेम, स्वतत्र वस्तु है, हम अपने राष्ट्र और 
स्वातत्य के लिए सब कुछ स्वाहा कर दे सकते है, तो उस्तीकी साधना के 
लिए क्या हम अपने कुछ दोपो, कुछ भावनाओ्रो को त्याग या बदल नही 
सकते ? मान लीजिए कि हमारे सामने प्रतिहिंसा का मार्ग बन्द हो--- 
फिर वह हमको चाहे कितना ही प्रिय हो और हमारी दृष्टि में कितना 
ही फलोत्पादक हो--और शत्रु से प्रेम किये बिना, अथवा बदले का भाव 
हटाये बिना, हम उस पर हावी न हो सकते हो, तो क्या हमारे राष्ट्र-धर्म 
और स्वातत्य-प्रेम का यह तकाजा नही हैं कि हम इतना-सा त्याग उसके 
'लिए कर दे ? यदि हम इतना भी नही कर सकते, जो कि हमारे जीवन 
का एक अछ-मात्र है, और सो भी अवाछनीय अश है, तो कैसे माना जा 
सकता है कि हम अपने-आपको उसके लिए सच्चे अर्थ में मिटा दे सकते 
है ? यह कितने आइचये की बात है कि देश-हित के लिए हम नीच कर्म 
तक करनेवाले की तो सराहना करे, किन्तु यदि हमसे उच्च कर्म करने 
के लिए कहा जाय, उच्च भावताओ का पोषण करने के लिए कहा जाय, 
तो हम कहे--हम देवता नही है, हमसे तो असम्भव शर्तें करायी जाती 
है !” यदि हम देवता नृही है, तो में कहता हूँ कि, हम पशु भी नही हे । 
हम पशुता से मनृष्यता की ओर जा रहे है और देवता बनना पश्चु बनने 
से तो हरगिज बुरा नही है । 

राजनीति क्‍या मनुष्य के समग्र जीवन और समाज के व्यापक जीवन 
से कोई भिन्‍न या वाहर की वस्तु हें ” यदि नही, तो उसे मानव और 
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समाज-जीवन से मिरूकर ही रहना पडेगा और उसकी पुष्टि ही उसे 
करनी पडेगी । यह कितनी अदृरद्शिता है कि हम समस्त और सम्पूर्ण 
मसानव-जीवन को भुलाकर राजनीति का विचार करे और फिर उन लोगो 
को बुरा कहे जो एक अ्रश पर नही बल्कि सम्पूर्णता पर विचार किये हुए है 
और अश को अज के वरावर एव पूर्ण को पूर्ण के वरावर महत्व देते है । 

सत्याग्रह के प्रयोगो के कुछ फल तो हमने देख लिये हैँ । हमारी 
अधीरता यदि सत्याग्रह की पूरी कीमत चुकाने के लिए तैयार नहीं है, 
और जिस “राजनीति के हम हिमायती वन रहे है उसमे से यदि ईमान- 
दारी, सच्चाई, वफादारी, दयानतदारी निकाल दी जाय, तो वह 
आजादी का परवाना वनने के वजाय गले की फासी सिद्ध होगी, इसमें 
जरा भी सन्देह नही हैं । 

[6] 
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बह लोग समझते है कि व्यक्गित और सामूहिक सत्याग्रह में 
केवल मात्रा का ही भेद है--दिये अहूग-अछूग जलते हें तब 

स्तक व्यक्तिगत है और हजारो दिये एक साथ जलने छग गये तो वही सामू- 
'हिंक हो गया । पर केवल इतना ही समझ लेना काफी नही है। व्यक्तिगत 
सत्याग्रह जहा गुण पर विशेष ध्यान देता है तहा सामृहिक में सख्यावल प्रधान 
है | किन्तु इससे यह न समझना चाहिए कि उसमें गुण-वल वाच्छनीय 
नही है । उसका तो अर्थ सिर्फ इतना ही है कि कुछ व्यक्तियों में जिस 
गुण-बलू की आशा रकखी जा सकती है, चह सामूहिक में सहसा सभव- 
नीय नही है । व्यक्तिगत सत्याग्रह की विशेषता या प्रभावोत्पादकता 
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उसकी शुद्धता और उज्ज्वछ्ता में ही ऐै, जहा कि सामूहिक की सख्या- 
बल मे । निसन्‍्देह दोनो के प्रभाव में भी अन्तर होगा। व्यक्ति 
गत सत्याग्रह, शुद्ध-- उज्ज्वल होने के कारण, सात्विक और निर्मल स्फूर्ति 
हृदय में पैदा करेगा, जिसके प्रति वह किया गया है उसमे भी, तथा 
आसपास के वायुमण्डल मे भी वह प्रेरणा और पथ-दर्शन का काम 
देगा, किन्तु सामूहिक अपने सरयावल से आपके कामको ही वन्द कर 
देगा, आपकी गति को ही, आपके यन्त्र या तन्‍्त्र को ही रोक देगा । 
व्यक्तिगत सत्याग्रह का प्रभाव सीधा मनुष्य के हृदय पर पडेगा, वह 
उच्च भावनाओं और उच्च विचारों के क्षेत्र मे विचरने छगेगा, और 
उच्च मनोवृत्ति से अपना निर्णय करेगा | इससे भिन्न, सामूहिक सत्याग्रह 
भुकाबलेवाले के सामने अपने हानि-लाभ का चित्र खडा कर देगा, 
उसके मन में यह तुलना होने ऊूगेगी कि इसकी माग को पूरा कर देने 
में भलाई है, या अपनी वात पर डे रहने मे । यदि सामूहिक सत्याग्रह 
काफी जोरदार है तो उसे यही निर्णय कर लेना होगा कि आपकी माग 
पूरी कर दे। व्यक्तिगत सत्याग्रह अपनी निर्मेल, उज्ज्वल, निर्धूम ज्योति 
से वायुमण्डल को प्रदीप्त करता है, तहा सामृहिक की एकत्र आग 
चारो ओर अपनी छपटे फंलात्ती हुई एक प्रचण्ड ज्वाला निर्माण करती 

है, जिसमे बडे-बडे भयकर और विपैले जन्तु भी स्वाहा हो जाते हैं 
और सारा वायुमण्डल तपने लगता है । यदि समाज सुसस्क्ृत है तो 

व्यक्तिगत सत्याग्रह काफी ओर शीघू-परिणामदायी हो सकता है, किन्तु 

यदि समाज हानि-लाभ की ही भाषा समझता और बोलता है, तो 
सामूहिक सत्याग्रह ही वहा अधिक और जल्दी परिणाम छा सकता है । 

सामूहिक सत्याग्रह में क्रान्तिकारिणी शक्ति है | किन्तु यह न मान लेना 
चाहिए कि सामूहिक सत्याग्रह के सचालको से भी वही गुण-बलू न 
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चाहा जाता हो, जो व्यक्तिगत सत्याग्रह से चाहा जाता हैं। जब तक 
व्यक्तिगत सत्याग्रह की परीक्षा में उत्तीणं सयोजक या सचालक न हो, 
त्तव तक सामूहिक सत्याग्रह चलाया ही नही जा सकता । 

सत्याग्रह-युद्ध एक पूर्ण युद्धकला है, और वह विधि-बत्‌ ही होना 
चाहिए । उसका पूरा ज्ञास्त्र अभी बन नही पाया है, और न वन ही 
सकेगा । क्योकि सत्य नित्य नवीन विकास पानेवाली वस्तु है, इसलिए 
सत्याग्रह का शास्त्र कभी पूर्ण नही होगा, वह भी नित्य नया विकास 
पावेगा । फिर भी उसके स्थूल नियम और कसौटिया तो स्थिर होती 
जायेगी, जैसे-जसे भिन्न-भिन्न प्रयोगो के फलाफल पर विचार होकर 
निर्णय बँधते जायेगे । मनुष्य की अपनी अपूर्णता भी सत्याग्रह-शास्त्र 
को पूर्ण न होने देगी । और इसमे कुछ हानि का भी डर न रखना 
चाहिए। सत्याग्रह मे सत्य की शोध तो जारी रहती ही है अर्थात्‌ एक 
परिणाम के अनुभव के आधार पर दूसरा प्रयोग किया ओर उसके 
परिणाम पर तीसरा | इसी तरह जब तक एक वैज्ञानिक की तरह 
सत्याग्रही की सत्यशोधक-वबृत्ति जागृत और उद्यत हैं तव तक हानि का 
कोई डर नही है । क्योकि सत्याग्रह का मूल व आन्तरिक वृत्ति पर 
जितना अवलम्वित है उतना बाहरी नियमोपनियम पर नही । 


| १० ] 
दे 2 
सलत्याग्रह---बेध या अवेध 


ये केवल भारतवर्ष ही नही सारा जगत्‌ पिछले २० वर्षो से 
सत्याग्रह के व्यक्तिग तऔर सामूहिक प्रयोगो से परिचित है 
फिर भी हमारे देश मे तथा वाहर भी एक ऐसा समृदाय है जो सत्याग्रह को 
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अवेध' मानता हैं। इसलिए यहा हम इस विपय पर भी विचार कर 
लेना चाहते है । 

सविनय कानून-भग सत्याग्रह का एक राजनीतिक स्वरूप हैं और 
इसी पर आपत्ति उठाई जाती हैँ । वे कहते हे कि राज-नियमों के भग 
करने का किसीको अधिकार नही है । राज-नियम यानी कानून आखिर 
तो प्रजा के प्रतिनिधियों के ही द्वारा प्रजा के भछ्ते के लिए ही 
बनाए जाते हैं । फिर उनको भग करनेवाला प्रजादोही, प्रजा का 
मान भग करनेवाला, समाज की व्यवस्था को तोडनेवाला क्यों न माना 
जाय ? और ऐसे प्रजा-द्रोह को यदि वैध माना जाय तब तो व्यवस्था, 
शाति, प्रजा-हित सवका खातमा ही समझना चाहिए | सरकार के लिए 
यह एक जटिल समस्या हो जायगी । यही एक ऐसा बडा काम हो 
जायगा कि उसको सुलझाने और उसका मुकाबला करने मे ही उसकी 
सारी या अधिकाश शक्ति रूगती रहेगी एवं दूसरे जन-हितकारी कामों 
के लिए उसे अवकाश ही नही रहेगा । अतएवं कानून-भग का अधिकार 
किसीको देना सरकार और समाज का नाश करना हूँ । 

सत्याग्रह या सविनय कानून-भग के हिमायती कहते हे कि कानृन 
प्राय बहुमत से पास होते है ओर उस अदा में अल्प-मत पर उनका प्रयोग 
उनकी इच्छा के विरुद्ध होता है, अतएव यदि वे नियम या कानून या 
उसके किसी अश को न मानें तो उनका यह व्यवहार सर्वेथा नीतियुक्त 
है । फिर यदि नियम या कानून ऐसा हो जिससे उनकी समझ मे प्रजा के 
वास्तविक नही, वल्कि झूठे प्रतिनिधियों हवारा बनाये गये हो, जिन से 
सरेदस्त प्रजा का पोषण नही, शोषण होता हो, तो उनका तोडा जाना, 
उनके खिलाफ बगावत खडी करना, धर्म और पुण्य कार्य है, उनके 
आगे सिर झुकाना अधर्मं और पाप है| यदि ऐसे नियमो के विरोध और 


१४७३ सत्पाग्रह--वेध था अवैध 


भग करने का अधिकार प्रजा और उसके प्रतिनिधियो को न रहे तो 
अनर्थे होगा । अन्याय और अत्याचार का ठिकाना न रहेगा | मुट्ठी भर 
लोग धन-वल या प्रभाव-वल से प्रजा के प्रतिनिधियों के आसन पर बैठ 
कर प्रजा के हित के नाम पर प्रजा को चूसते रहेंगे और मनमानी करते 
रहेगे । क्या इसीका नाम व्यवस्था और सरकार है ? ऐसी सरकार 
का विरोध करने का अधिकार प्रजा के पास न रहने से ही एक 
ओर सशस्त्र बगावत और क्रातिया होती हे, एवं प्रजा शासको के 
अत्याचार से त्राहि-बाहि करती हैँ । भारत को छोड दीजिए जहा कि 
विदेशी शासन है, कितु उन देशो को ही लीजिए जहा कि स्वदेशी शासन 
है । वहा भी यह पुकार जोरो से मच रही है कि थोडे से प्रभावशाली 
और बलशाली व्यक्ति मनमाने तौर पर प्रजा की बागडोर घुमाते है, 
थोडे लोगो के, धनी, रईस, जमीदारो के, हितो की ही विशेष परवा 
करते हैं, और जन-साधारण, किसान-मजदूरो, की पूछ और सुनवाई नही 
होती । यदि सरकार समाज की बनाई हुई होती है, और यदि समाज मे 
जन-साधारण किसान-मजदूरो की ही सख्या अधिक है, तो फिर कानून ऐसे 
ही बनने चाहिएँ जिनसे जनता का भला हो | ऐसे ही कानून नीतियुक्त 
हो सकते है । कितु यदि इसके विपरीत होता हो तो ऐसे कानून का बलू 
नैतिक नही रह जाता और इसलिए उन्हे तोडना किसी प्रकार अपराध 
या प्रजाद्रोह नही हो सकता । 

दोनो प्रकार की दलीले सुनने के बाद हम स्पष्टत इस परिणाम 
पर पहुँचते हे कि केवल अक्षरा करने से पहले पक्ष की वात भछते ही 
एक हद तक ठीक प्रतीत होती हो, कितु यदि मूलाधार पर ध्यान रक्खा 
जाय तो दूसरे पक्ष का ही कथन यथार्थ है । शरीर की अपेक्षा आत्मा 
का महत्त्व सदा से ही अधिक रहा है, रहना चाहिए और रहेगा। कानून 
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शरीर है, जन-हित आत्मा है । यदि कानून जन-हित का-विरोधी हो तो 
उसका भग करना सब से बडा जन-हित हैं। और जिन पर समाज या 
शासन व्यवस्था का भार हो उन्हें उचित है कि वे कानून भग करने 
वालो की बातो को प्रेम और गौर से सुने और उनका समाधान करने का 
यत्न करे, न कि सत्ता-बल से उन्हे दबावे या कुचले। प्रजा-हित का 
जितना दावा शासक करते हें, कम से कम उतना ही दावा वे कानून 
भग करनेवालो का मान लेगे तो फिर उन्हे उनके दमन करने का 
प्रयोजन ही न रह जायगा । यदि कानून-भग करनेवालों की एक बडी 
जमात वन गई तब तो शासको के लिए, यदि वे सच्चे अर्थ में शासक 
है तो और भी उचित है कि उनकी मागो पर गोर करे और उनकी पूर्ति 
करे। जो शासक ऐसा नही कर सकते हे, समझना चाहिए कि उनकी 
व्यवस्था का नैतिक आधार खिसक गया हैं और वह अधिक समय तक 


नही टिक सकेगी । 
[११ ] 
उपवास और मूखहड़ताल 


विनय कानून-भग की तरह सत्याग्रह के दो और अश हे---उप- 

वास और भूखहडताल। आत्मशुद्धि और प्रायश्चित्त की भावना 

से जो अनशन किया जाता-है उसे उपवास और दूसरे से अपनी न्‍्यायोचित 
माग को पूरा कराने के उद्देश से जो अनशन किया जाता है उसे भूख- 
हडताल कहते हे । भारतवासियो के घामिक जीवन में यद्यपि उपवास 
कोई नई वस्तु नही है; परन्तु फिर भी गाधीजी जिस तरह और जिस 
स्वरूप मे उसे देश के सामने ,रख रहे-हे वह-प्रत्येक हिन्दू ही नही, 
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भारतवासी के मनन करने योग्य है। गाधीजी ने अपने जीवन में कई 
चार उपवास किये हे। उन पर इधर-उधर आपस में और सार्वेजनिक-रूप 
से टीका-टिप्पणिया तो बहुत हुई, परन्तु मुझे दुख है कि, हमने इन 
उपवासो के महत्व और रहस्य को समझने का, जितना कि चाहिए, यत्न 
नही किया। यह उदासीनता या उपेक्षा हमारी निबंछता और निर्जीवता 
की सूचक है । जीवित मनुष्य वह है जो नये विचार, नये प्रकाश और 
नवीन धारा के लिए अपना जीवन-द्वार खुला रखता है | विवेक से काम 
लेना एक बात है और दरवाजा बन्द कर रखना या आगन्तुक की उपेक्षा 
करना दूसरी बात है । उपेक्षा से विरोध हजार दर्जे अच्छा | विरोध में 
जीवन होता है । विरोध से जीवन खिलता है। उपेक्षा और उदासीनता 
मीठे जहर की पिचकारी है। उपेक्षा और उदासीनता मनुष्य और 
समाज को अन्त मे निर्बेड, भीरु और निस्मत्व बनाकर छोडते हूँ । 
उपवास के दो स्वरूप हे--एक आध्यात्मिक, अर्थात्‌ जिसका प्रधान 
असर कर्त्ता पर होता है और दूसरा व्यावहारिक, जिसका प्रधान असर 
दूसरो पर होता है । विवाद अध्यात्मिक उपवास के सम्बन्ध में इतना 
नही खडा होता जितना व्यावहारिक के सम्बन्ध मे | आत्मशुद्धि के लिए 
उपवास की योग्यता को प्राय सब स्वीकार करते हे, किन्तु दूसरो को 
सुधारने या दूसरो से अपनी माग पूरी कराने के लिए किये गये उपवास 
अर्थात्‌ भूख-हडताल को लोग या तो वलातृकार कहते हैं या कायरता । 
मुडचिरापन कहकर लोग उसका मखौल भी उडाते हे । परन्तु यदि 
ग़म्भीरता से वे इस पर सोचने हछगे तो तुरन्त जान जायेंगे, कि जो 
मनुष्य किसी उच्च और न्याययुक्‍त उद्देंश के लिए रोज थोडा-थोडा घुल 
घुलकर अपने प्राण का बलिदान करे वह कायर कंसे कहा जा सकता हैं? 
उसी प्रकार जो दूसरे को किसी प्रकार का कष्ट न देकर स्वय मरणान्त 
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कष्ट उठा लेता हैं वह अत्याचारी कैसे कहा जा सकता है ? यदि में 
आपके लिए उपवास करता हूँ तो में आपके हृदय को स्पर्श करता हूँ । 
आपका दिल तुरन्त आपके दिमाग को जाग्रत करता है और आप सोचने 
लगते हे कि यह उपवास जा है या बेजा ? मेरी इसमें जिम्मेवारी कहा 
तक है ? वह किसी एक नतीजे पर पहुँचेगा, या तो उपवास-कर्त्ता गलती 
पर है, या उसका खयाल गरूत हैं। यदि उसवास-कर्त्ता उसकी समझ से 
गलती पर है तो उसमे यह हिम्मत आवेगी कि वह उसके वलिदान को 
सहन करे | यदि उसका खयाल गलत है तो उसे उसके सुधारने की प्रेरणा 
होगी और बल मिलेगा । दोनो दशाओ में वह किसी एक निर्णय पर 
पहुंचेगी और वह उसका अपना निर्णय होगा । इस सारी विधि में, 
बतलाइए, बलात॒कार कहा हैं ? 

फिर जिस मनुष्य ने हिसक साधनों का परित्याग कर दिया हे, उसके 
पास अपने कार्य-साधन के लिए कोई अन्तिम बल भी तो होना चाहिए 
न । हिसा में यदि अन्तिम बल दूसरो को मार डालना है, तो अहिसा में 
अन्तिम बल अपने आपको मिटा देना है । सो, उपवास करते-करते अन्त 
मे प्राणतक दे देना अर्थात्‌ प्रायोपवेशन करना अहिंसक का न्रह्मास्त्र है । 
हा, वेशक उसके लिए बहुत योग्यता और सावधानी की जरूरत है । 
परन्तु यदि किसीने गलत वात पर और बिना प्रसग के ऐसे ब्रह्मास्त्र का- 
प्रयोग कर दिया तो घाटे में खुद वही अधिक रहेगा और अपनी साख - 
एव प्रतिप्ठा खो बैठेगा । किन्तु कई बार प्रयोग के दोप को हम सिद्धान्त 
का दोष मान लेते हे । उसमे दवाव की कल्पना कर लेते है। यह भूल है । 
यहा इसे जरा विस्तार से समझ ले । 

यदि भूख-हडताल का 'इशु” ( प्रयोजन ) गरूत नही हैँ, तो फिर: 
भूख-हडताल मूलत दूसरे पर दवाव डालनेवाली नही हैं । अपनी किसी: 
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न्यायपूर्ण माग को पूरा करवाने के लिए जब भूख-हडताल की जाती है, 
तव हम ऊपर कह चुके हे कि हडताली जबरदस्ती नही करता है । वह 
सिर्फ प्रतिपक्षी के हृदय को स्पर्ण करके मस्तिष्क को जाग्रत करता है । 
मस्तिप्क सोचने लगता हैं कि हडताली की माग पूरी की जाय या नही । 
इसके लिए उसे,माग के औचित्य-अनौचित्य पर विचार करना पडता हैं, 
अपने हानि व लाभ उसके सामने खडे होने छूगते हे । फिर वह दो में 
से एक वात को चुन लेता हैं । यह हो सकता हैँ कि कही तो वह अपने 
लाभ को महत्व दे, कही नही । किन्तु जो-कुछ वह निर्णय करता हैं, 
खूब विचार-मन्थन के वाद करता है। जहा इतनी मानसिक क्रियाये 
होती हो, वहा दवाव की कल्पना कंसे की जा सकती है ? दबाव तो 
तब हो सकता है, जब सोचने और निर्णय करने का अवसर न दिया 
जाय । 'इशु” यदि गलत है, माग यदि न्याययुक्त नही है, तो वह दुराग्रह 
हो सकता है, किन्तु उसमे दवाव नही हो सकता । यदि आप यह सम- 
झते हे कि हठताली की माग न्यायोचित है, तो आप उसे स्वीकार कर 
ले, यदि समझते हे कि कोरा हठ है, दुराग्रह है, तो उसे मर जाने दे । 
दोनो चुनाव आपके सामने हैं । इनमे से किसी एक के लिए आपको 
मजबूर नही किया जाता हैँ । अब आप यदि भाग की न्याय्यान्याय्यता 
को भूलकर हडताली के कप्टो या मरण के भय से किसी वात को 
मजूर कर छेते हे, तो यह आपकी गलती हैँ, आपकी कमजोरी है, न 
कि भूख-हडताल के सिद्धान्त का दोप । 

यदि आपका निर्णय आपको न्यायपूर्ण मालूम होता है, तो आप दृढ़ 
रहिए, हडताली को मर जाने दीजिए। इसमे घवबराने या डरने की 
वात ही क्‍या हैं ? यदि हडताली सत्य और न्याय पर है, तो आखिर 
तक अविचल रहेगा और उसका सत्य आपको ढीला कर देगा; यदि 
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आप सत्त्य पर हे, *तो वह आगे चलकर ढीला पड जायगा, हडताल को 
आगे चलाने का उत्साह कम होता चला जायगा। यदि कोई दुराग्रह- 
पूर्वक प्राणत्याग ही कर दे, तो अपने दुराग्रह का फल पा गया । यदि 
न्यायपूर्ण माग के होते हुए भी उसको प्राण ही छोड देना पडे तो वह 
सत्य के खातिर मर मिठा । उसका वलिदान आपसे अपनी माग पूरी 
कराने का बल दूसरो मे उत्पन्न करेगा । मनुष्य आखिर अन्तिम अस्त्र 
का प्रयोग ही तो कर सकता है, फिर वह अस्त्र चाहे पिस्तौल हो, चाहे 
अपना प्राणत्याग । सफलता की गारण्टी तो कोई भी नही दे सकता है । 
यदि दे सकता है तो शस्त्र नही, बल्कि प्राणोत्सगं ही दे सकता है । 

में तो जितना ही अधिक विचार करता हूँ, सत्याग्रही के पास 
अन्तिम बल के रूप में, हिंसात्मकु शस्त्रों की जगह, उपवास और अन्त 
मे प्रायोपवेशन ही उपयुक्त दिखाई पडते हे । शस्त्र-युद्ध में सेनापति यदि 
हजारो सशस्त्र सैनिको की फौज लेकर लड सकता है तो नि शस्त्र-युद्ध 
में भी हजारो सत्याग्रही जिस प्रकार जेलो में जा सकते हे उसी प्रकार 
अनशन द्वारा प्रायोपवेशन भी कर सकते हे । हा, शस्त्र-युद्ध की तरह 
अभी दसके नियम-उपनियम नही बने हे, किन्तु जैसे-जैसे इसके प्रयोग 
सफल होते जायेंगे और हम इस दिशा में आगे बढते जायेंगे तंसे-तैसे 
विधि-विधानो की रचना अपने आप होती जायगी । आवश्यकता है 
उत्साह के साथ इनके प्रयोगो को देखने और करने की । मुझे तो पूर्ण 
विद्वास है कि सत्याग्रह दुनिया की सुव्यवस्था और शान्ति के लिए एक 
अमूल्य ईइ्वरी प्रसाद सिद्ध हुए बिना न रहेगा । 


स्वतंत्रता: नीति के प्रकाश में--- 


[४ |] 
१---धर्म ओर नीति २---ईश्वर-विचार 
३--पविवाह ४---विवाह-संस्कार 
५--पत्नीवृत-धर्म ६--सन्तति निग्रह 
७--परिशिष्ट (२) 
हिन्दूधर्म की रूपरेखा 
८--परिशिष्ट (३) £--परिशिष्ट (४) 


हिन्दूधर्स का विराट रूप नवदम्पती की कठिनाइयाँ 


[१ | 
धर्म और नीति 


४ | रतीय स्वतन्त्रता की साधना में धर्म, नीति, ईश्वर, विवाह- 
प्रथा ये ऐसे विषय हैं जिन पर अक्सर चर्चा होती रहती है 

और एक ऐसा समूह देश मे है जो इनका मखौल उडाता है और इन्हे 
जीवन के विकास के लिए अनावश्यक या हानिकर मानता है । अतएवं 
यह आवश्यक हैं कि हम इन विषयो पर भी अपना दिमाग साफ कर ले 
और अपने विचार सुलझा ले। नीति के प्रकाण में हम स्वतत्रता के 
स्वरूप को देखे और समझे । हम यह भी जान ले कि घर्म, ईश्वर, विवाह 
इनका नीति से, समाज-विकास से, क्या सम्बन्ध हैं और समाज के 
उत्कप में इनका कितना स्थान है। धर्मंके नाम से चिढ उठनेवाले 
भावइयो को जब यह बताया जाता है कि सत्य, अहिसा, पवित्रता, अस्तेय, 
अपरिभ्रह, भूतदया, आदि धर्म के मुख्य नियम या अग हे तो वे या तो 
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यह कह देते है कि ये आध्यात्मिक बाते हें या उन्हें नीति-नियम बताकर 
धर्म से उनका नाता तोड देते हे । अतएव हम देखे कि धर्म और नीति 
में क्या सम्बन्ध हे और वे एक ही है या अलूग-अलूग । 

नीति शब्द 'नय' घातु से बना है, जिसका अर्थ है ले जाना । घर्म 
शब्द 'धु' घातु से बना है, जिसका अथे है धारण करना । इससे यह भले 
प्रकार जाना जाता है कि नीति का काम है छे जाना, प्रेरणा करना, 
सकेत करना, और धमे का कार्य है धारणा करना, स्थिर करना, पुष्टि 
करना । नीति जिस काम का आरम्भ करती है धर्म उसका पोषण करता 
है । नीति पहली सीढी और धर्म दूसरी सीढी है । नीति पहली आव- 
इयकता और धर्म दूसरी या अन्तिम ।* 

एक मनुष्य का दूसरे से जब सम्बन्ध आता है और वे परस्पर” 
व्ववहार के नियम बनाते है तब उनका नाम है नीति । पर जब हम 
व्यक्ति, समाज के धारण, पोषण और ५ विकास के नियम बनाते है तब 
उनका नाम है धर्म | नीति को हम व्यवहार-नियम और धर्म को जीवन- 
नियम कह सकते हे । इस अर्थ में नीति धर्म का एक अग हुईं | व्यवहार 
नियम जीवन-नियम के प्रतिकूल या विघातक नही वन सकते । इसलिए 
नीति धम्म के प्रतिकूल आचरण नही कर सकती । वह धर्म की सहायक है, 
विरोधक और बाधक नही । धर्म के जितने नियम हे, उन्हे हम स्थूल- 
रूप मे नीति कह सकते है । उनका बाह्याग नीति है और जब बाह्य 
और आन्तर, स्थूल और सृक्ष्म, दोनो रूपो और प्रभावों का ध्यान किया 
जाता है तब वे धर्म कहलाते है। उदाहरण के लिए चोरी न करना 

+ इस प्रसग पर हम परिशिष्ट २ में दिये “हिन्दूधर्म की रूपरेखा! 
ओर “हिन्दूधर्स का विराष्ट्र रूप" नामक लेखों को पढने की सिफ़ारिश 
पाठकों से करते है। लेखक 


१४३ धर्म ओर नीति 


नीति भी है और धर्म भी है। केवछ किसी की भौतिक वस्तु को चुराना 
नीति की भाष्य में चोरी हुईं, परन्तु मन में चोरी का विचार भी आने 
देना, मन से चोरी कर लेना, या आवश्यकता से अधिक धन का सग्रह 
करना धमम की भाषा में चोरी हुई। नीति का विकास और विस्तार धर्म 
हैं। नीति यदि माडलिक है तो धर्म चक्रवर्ती है । नीति यदि अज है तो 
धर्म सम्पूर्ण है। नीति के बिना धर्म छगडा है और धर्म बिना नीति 
विधवा है । नीति प्रेरक है और धर्म स्थापक । नीति में गति है, जीवन है, 
धर्म मे स्थिरता: है, शान्ति है । 

विचार के लिए जीवन भिन्न-भिन्न भागो में बट जाता हें--सामाजिक, 
राजकीय, भाथिक आदि । इसी कारण नीति और धर्म में भी अग्र-प्रत्यग 
फूट निकले । केवल लोक-व्यवहार के नियम समाज-नीति, राज-काज के 
नियम राजनीति और अर्थ-व्यवस्था के नियम अर्थ-नीति कहलाये । ध्यान 
रखना चाहिए कि ये सब नीतिया परस्पर पोषक दी हो सकती है और 
होनी चाहिएँ । किसके मुकाबले मे किसे तरजीह दी जाय, यह प्रश्न 
जरूर उठता हैं। पर यह निविवाद है कि इन सबका सम्मिलित परिणाम 
होना चाहिए व्यवहार की सुव्यवस्था, जीवन का उत्कषें, जीवन का नियमन । 
राजकाज और अथे-साधन ये समाज-व्यवस्था और सामाजिक सगठन के 
सयोजक हे । इसलिए सामाजिक जीवन मे राज-सत्ता या राज-नीति को 
अथवा अथ्थ-बल को इतनी प्रधानता कदापि न मिलनी चाहिए कि जिससे 
वे समाज को अपाहिज और पगु बना डाले। नीति ऐसी अव्यवस्था को 
रोकती है और घम्में उसे बल प्रदान करता है | नीति मे जहा केवल सद्‌- 
व्यवहार का बोध होता है वहा धर्म में निरपेक्षता का भी भाव आता है। 
नीति बहुत अशो तक सापेक्ष्य है, अर्थात्‌ दूसरे से सदृश व्यवहार की 
आशा रखती है, परन्तु धर्म केवल अपने ही कत्तेंव्य पर दृष्टि रखता है | 
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दूसरा अपने कत्तंव्य का पालन न करता हो, उसके ल्ए निश्चित नियम 
के अनुसार न चलता हो, तब भी धाभिक मनुष्य अपने कर्तव्य से मुह न 
मोडेगा, अपनी ओर से नियम का भग न होने देगा । नीति का आधार 
न्याय-भाव है और धर्म का कत्तंव्य-भाव या सेवा-भाव। सेवा-भाव का 
अथे है अपने हित को गौण समझकर दूसरे के हित को प्रधान समझना 
और उसकी पूर्ति में अपनी शक्ति छूगाना । न्याय समान-व्यवहार की 
आकाक्षा रखता हैँ और कत्तंव्य निरपेक्ष होता है । नीति जीवन विकास 
की प्रथमावस्था है और धर्म अन्तिम अथवा परिपक्व । 

अब हम देख सकते हे कि नीति और धर्म एक दूसरे से जुदा नही हो 
सकते । जीवन से तो दोनो किसी प्रकार पृथक हो ही नहीं सकते । 
नीतिमान्‌ को हम सदाचारी कहते है, और धामिक उसे कहते है, जो 
निरपेक्ष भाव से धर्म के नियमो का पालन करता हैं। जब हम बिना 
किसी अपेक्षा के, फछाफल की चिन्ता को छोडकर, अपने कत्तंव्य का 
पालन करते हे तब उस भावना या स्पिरिट का नाम है धामिक-वृत्ति 
यह धार्मिक-चृत्ति ही श्रद्धा की जननी हैं। यह विश्वास कि मेरा भाव 
ओर आचरण अच्छा हैं तो इसका फल अच्छा ही होगा, श्रद्धा है। 
धार्मिक जीवन के विना यह दृढ-विश्वास मनुष्य में पैदा नही हो सकता । 
यही कारण है, जो घामिक मनुष्य अक्सर कट्टर होते हे । कभी-कभी 
उनकी कट्टरता हास्यास्पद हो जाती है, यह वात चही है, परन्तु यह तो 
उनकी वृत्ति का दोष नही, विवेक की कमी है । 

यह विवेचन हमे इस नतीजे पर पहुँचाता है कि नीति और धर्म के 
बिना मनृष्य का वेयक्तिक और सामाजिक जीवन वालू पर खडा हुआ 
महल है। नीति ओर धर्म का मखौल उडाकर हम अपने कितने अज्ञान' 
और अविवेक का परिचय देते है, यह भी इससे भल़ी-भाति प्रकट हो 
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जाता है। जब कि व्यवहार-नियम के बिना समाज-व्यवस्था असभव है, 
जब कि निरपेक्षता के बिना और उन नियमो के सूक्ष्म और व्यापक 
पालन के विना--अर्थात्‌ धर्माचरण के विना--समाज की स्वार्थ-साधुता 
अतएव जन-साधारण का पीडन मिट नही सकता तो नीति और धर्म की 
अवहेलना और दिल्लगी करके हम कौनसा अपना और समाज का हित- 
साधन कर रहे हे, यह समझ मे नही आता । हमें चाहिए कि हम हर 
बात को शान्ति और गहराई के साथ सोचे और फिर उसका विरोध या 
खण्डन करे, अन्यथा हम समाज और स्वतत्नता के सेवक बनने के बदले 
घातक सिद्ध होगे । कु 


[२] 
इंश्वर-विचार 


रु के सम्बन्ध में लोगो की भिन्न-भिन्न धारणाये है । कोई उसे 
एक वस्तु मानते हैँ और कोई तत्त्व | सर्व-साधारण अवतारो 
और देवी-देवताओ के रूप मे उसे मानते हे । जगली जातिया जीव-जन्तु 
पेड और पशु को ईश्वर समझती हे। कई लोग भूत-प्रेत को ईश्वर का 
रूप मानते है । कितने ही मूर्ति को, युरु को, ईश्वर समझते है । आम 
तौर पर लोग ईइवर को सृष्टिकर्त्ता, जगसचालक, स्व-शक्तिमान्‌, मंगल- 
मय, पतितपावन मानते हैँ । वे समझते है, ईश्वर कही आसमान मे बैठा 
हुआ राज्य कर रहा है। वह सारे ब्रह्माण्ड का महाराजा है, उसके अनेक 
दास-दासिया हे, अनेक रानिया-पटरानिया है, उसका दरवार है, न्याय 
और पुलिस-विभाग है, पुण्यात्मा को वह स्वर्ग देता है, पात्री को नरक 
में पहुँचाता हैं। अपनी-अपनी समझ और पहुँच के अनुसार लोगो ने 


ह्वततन्नता को ओर-- १६६५ 


ईश्वर को तरह-तरह से मान रक्‍्खा है। फलत जितने विचार उतने 
ईदइवर हो गये हैँ । हरेक अपने ईश्वर को वडा और अच्छा समझता है और 
दूसरे के ईःवर को छोटा और मामूली । गँवार छोग अपने-अपने ईदवर 
का पक्ष छेकर लड भी पडते है। हिन्दू-मुसछमान भी तो अपने-अपने 
ईश्वर के लिए घण्टा-घडियाल और नमाज के सवाल पर आपस में खून 
खराबी कर बैठते है । ईसाइयो और मुसलमानों के घर्मेयुद्ध ईदवर ही के 
नाम पर तो हुए हे । बोद्दो, जैनो और ब्राह्मणो मे भी ईइवर ही के 
लिए लडाइया हुई हे । ऐसी दशा में एक विचारशील मनुष्य के मन में 
यह प्रश्न उठता हैँ कि आखिर यह ईरवर है क्‍या चीज ? यह हैं भी 
या नही ? है तो इसका असली रूप क्‍या है? इस प्रइन पर विचार 
करनेवाले दुनिया के तत्त्वदर्शी तीन भागो में बट गये हे (१) आस्तिक 
(२) नास्तिक और (३) अज्ञेयवादी । आस्तिक वे जो मानते हे कि 
ईइवर नामक कोई चीज है, नास्तिक वे जो कहते है कि ईहवर-वीश्वर 
सब ढोग है, अज्ञेयवादी वे जो कहते है, भाई, कुछ समझ से नही आता 
वह है या नही । आस्तिको मे तीन प्रकार के लोग है-- 

(१) वे जो ईश्वर को वस्तुरूप--शक्तिरूप--मानते है । 

(२) वे जो व्यक्तिरूप मानते है । 

(३) वे जो तत्त्वरूप मानते हें । 

शक्ति और तत्त्वरूप मे ईश्वर निर्गुण-निराकार माना जाता है और 
व्यक्ति-रप मे सगुण-साकार मानकर उसकी पृजा-अर्चा की जाती है । 

में जब इन सब बातो पर विचार करता हूँ तो मुझे ऐसा मालूम 
होता है कि ईश्वर एक आदर्श है । आखिर ईइवर की कल्पना या अनुभव 
करने वाल्य है तो मनुष्य ही । आरम्भ में चमत्कार-जनक और भयकारक 
वस्तु को वह ईश्वर मानने लगा, अपनी रक्षा के लिए उसकी प्रार्थना 
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करने रूगा। बाद को वह उसे मगलरूदायक और पतित-पावन समझने 
रूगा और अपने भक्के के लिए उसकी स्तुति करने लूगा । जब उसकी 
खोज ओर अनूभव और आगे बढा और प्रत्येक भिन्न रूप रखनेवाली 
वस्तु में भी एक चीज उसे समान-रूप मे (00070०) दिखाई देने छूगी 
सब उसे उसने एक तत्त्व-रूप माना । मनुष्य-जाति के विचार और अनुभव 
'में जैसे-जैसे फर्क पडता गया वैसे-वैसे ईद्वर के रूप और सत्ता मे भी 
अन्तर होता गया । आगे बढना, ऊँचा उठना और सुख पाना, ये तीन 
इच्छाये मनुष्य-मात्र में सामान्य रूप से दिखाई पडती है । उसे एक ऐसे 
आदशें की आवश्यकता प्रतीत हुई, जो इन इच्छाओ की पूर्ति मे सहायक 
हो । उसने तमाम शक्तियो, अच्छाइयो और पवित्रताओ का एक 
समुच्चय बनाया और उसको अपना इंदवर, आराध्यदेव, अन्तिम लक्ष्य 
समान लिया । 

यह स्पष्ट हैं कि मनुष्य अपूर्ण अघकचरा पैदा हुआ है । वह पूर्णता 
की ओर जाना चाहता है | वह गुण और दोष से युक्त हैं। दोषो को 
दूर करके वह गुणमय बन जाना चाहता है । जब गुणमय बन जाता 
है और इस स्थिति मे स्थिर रहता है, तब वह अपने अन्दर निर्गुणत्व 
का अनुभव करने लूगता है। वह जगत्‌ के वास्तविक सत्य और तथ्य 
को पा छेता है। इसीलिए कहते है कि सत्य ही परमेश्वर है । सत्य या 
ईश्वर एक आदरों है। दूसरे शब्दों मे तमाम अच्छाइयो और सच्चाइयो 
का समूह ईदवर है । यायो कहे कि ईइवर वह वस्तु है जिसमे ससार 
की तमाम अच्छाइयो, अच्छी शक्तियो और अच्छे गुणो का समावेश है । 
'ईबवर वह आदर है, जहा से तमाम अच्छी और सच्ची बातो का आरभ 
और अन्त होता हैं। वहा से अच्छी और सच्ची बातो एवं अच्छाइयो 
और सच्चाइयो का उद्गम और स्फुरण होता है। जो आदी मनुष्य को 
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बुराइयो से हटाकर अच्छाइयो की तरफ, असत्य की ओर से हटाकर 
सत्य की ओर खीचता है वह ईश्वर है । आदर्श एक चुम्बक होता है । 
मनुष्य को अपनी उन्नति के लिए आदर्श बनाना पडता हैँ | कई ऐतिहा- 
सिक या पौराणिक पुरुष आज भी भिन्न-भिन्न बातो और गुणो में हमारे 
लिए आदशे है । आदशें वह वस्तु है, जिसके अनुसार मनुप्य अपनेको 
बनाना चाहता है । मनुप्य अपनी रुचि के ही अनुसार अपनेकों बनाने 
की कोशिज करता है। रुचि सवकी भिन्न-भिन्न होती है । इसीलिए आदरों 
भी सबके भिन्न-भिन्न होते हे । परन्तु कोई मनुष्य इस वात से इन्कार 
नही कर सकता कि उसे अच्छा बनने की, सच्चा बनने की चाह नही 
है । सवकी इसमे रुचि पाई जाती हैं। इसलिए अच्छाई और सच्चाई 
का आदर, ईश्वर, सबके रुचि की वस्तु हुआ । राम, कृष्ण, बृद्ध, ईसा, 
ये ईश्वर की किसी-न-किसी अच्छाई और सच्चाई के प्रतिनिधि है। इस- 
लिए लोग इनमे आशिक ईइवरत्व का अनुभव करते हे । 
मनुष्य ने अपनी आवश्यकताओ के अनुसार तीन बडे गुणो और 
शक्तियो का आरोप ईइवर मे किया (१) सर्वशक्तिमत्ता, (२) मगल- 
मयता और (३) पतित-पावनता । मनुष्य शक्ति का उपासक है | वह्‌ 
चाहता है कि तमाम शक्तियों का सम्मेलन उसमे हो । कत्तंव्य-पथ में 
चलने के लिए उसके पास अतुल बल और, साहस हो । इसलिए उसने 
ईश्वर को सर्वशक्तिमान्‌ माना और उससे बल पाने की चेप्टा करने 
लगा । मनुष्य चाहता है कि वंह दु ख़ो, कष्टो, यातनाओ विध्नो और 
' सकटो से मुक्त रहे अथवा इनसे घबरा न जाय | अतएवं उसने ईश्वर 
को सगलूमय माना और सदा मगर चाहने लगा । इसी प्रकार जब वह 
दुष्कम कर बैठता है तब उससे मुक्त होने या ऊँचा उठने के लिए 
किसी भावना का सहारा चाहता है। इसीने ईश्वर की पतित-पावनता 
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को जन्म दिया । इसके द्वारा वह यह स्फत्ति पाता है कि ईव्वर गिरे 
हुओ को उठाता है, दुखियो को अपनाता है, सताये हुओ को उवारता 
है | इससे उसे अपने उद्धार का आश्वासन मिलता है । अपनी कमजोरियो 
को दूर करने मे उत्साह मिलता है । 

किन्तु इसपर यह कहा जा सकता है कि मनुष्य के लिए इतने 
परावरूम्बन की क्या आवश्यकता है ? मनुप्य स्वय अपनी वृद्धि से 
अच्छे और बुरे का निर्णय करके अच्छाई को क्यो न ग्रहण करता रहे ? 
तत््वत यह बात ठीक भी समझी जाय तो कुछ गिने-चुने लोगो का काम 
तो बिना किसी आहलूम्बन के चछ जाय, किन्तु सर्वसाधारण तो अज्ञ 
या अल्पज्ञ होते हे । साधारण लौकिक या व्यावहारिक कार्यो के लिए भी 
उन्हे दूसरो का सहारा लेना पडता है तव अपने जीवन को बनाने या 
सुधारने के जेसे कठिन और श्रमसाध्य काम के लिए क्यो न उन्हे एक 
अच्छे आदर्श के आकपेंण और पथ-दर्शन की आवश्यकता रहनी चाहिए ? 

रुचि और भावना के अनुसार आदर्ण में भिन्‍नता हो सकती है झौर 
इसीलिए हम ईश्वर के भिन्‍न-भिन्‍न रूपो को देखते है। ईदहवर को 
मानना बुरा नही है, बुरा है उत्कती असलियत को, अपने लक्ष्य को भूल 
जाना । ईइ्वर हमारे 'कल्याण,उत्कर्ष, विकास सुधार या पूर्णत्व के लिए 
बना है, न कि अपनी ऊपरी पूजा-अर्चा में ही लोगो का सारा समय 
और बहुतेरी शक्ति का अपव्यय करने के लिए | ईदवर का ध्यान, पूजा, 
उपासना हमारे कल्याण के साधन हैं, खुद साध्य नहीं है। साध्य है 
ईब्वरत्व को प्राप्त करना, सत्य या पूर्णत्व को पहुँचना । इसे हमे कदापि 
न भुलाना चाहिए । 

क्या कोई मनुष्य इस बात से इन्कार करेगा कि वह व्यक्ति और 
समाज का हित, विकास, या पूर्णता चाहता है? यदि यह प्रत्येक 
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मनुष्य को अभीष्ट हैं, तो फिर पूर्णता के आदर्ण या प्रतिनिधि को 
अनावश्यक अथवा बुरा कैसे कहा जा सकता है ? मनुष्य के स्वार्थ या 
अज्ञान ने यदि उस आदर्ण में मलिनता उत्पन्न कर दी है, उसे विगाड 
दिया है, तो वुद्धिमान्‌ और समाज-हितेच्छ का काम है कि असली 
आदशे उसके सामने रवखें, उसकी असलियत उसे बताता रहे। यह न 
होना चाहिए कि मक्खी को मारने गये तो नाक भी काट डाली । 

आशा है, हमारे शकाशीरू और विज्ञानवादी पाठक ईइवर के इस 
रूप पर, इसकी उपयोगिता और व्यावहारिकता पर विचार करने की 
कृपा करेंगे । असलियत को खोजने की धृन में उन्हे असलियत को ही न 
खो बैठना चाहिए । मनुष्य सूक्ष्म अर्थ में पूर्ण स्वावलूम्बी कदापि नही हो 
सकता । वह परस्पराश्रयी है, क्योकि वह समाजशील हैँ । जब एक 
व्यक्ति का काम दूसरे व्यक्ति के सहारे के बिना नही चलता और हम 
परस्पर सहयोग को बुरा नही समझते हे तव किसी , आदर्श का सहारा 
क्यो अवाञछनीय समझा जाना चाहिए ? 


[३ ] 
विवाह 


एः मत ऐसा चलता हुआ देख पडता है कि स्त्री-पुरुषो के 
बन्धन में बंधने की आवश्यकता ही नही | यह इच्छा-तृप्ति 
का विपय है---जैसा मौका पड जाय, इच्छा तृप्त कर ली जाय। कुछ लोग 
ऐसा भी मानते है कि यह एक प्रकार का पतन है । आदर्श अवस्था तो 
स्त्री-पुरुषो की एक-मात्र ब्रह्मचर्य-मय जीवन ही हैं। ऐसी हालत में यह 
आवश्यक है कि विवाह के रहस्य को हम जच्छी तरह समझ ले । 
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धर 


विवाह के मूल पर जब में विचार करता हूँ, तो मुझे ऐसा मालूम 
होता है कि आरम्भ में विवाह शारीरिक सुख अथवा इन्द्रियाराधन के 
लिए शुरू हुआ । यह तो सवको मानना ही होगा कि स्त्री और पुरुष में 
एक अवस्था के बाद एक कोमल विकार उत्पन्न होने लगता है, जो दोनो 
को एक-दूसरे की ओर खीचता हैं। एक अवस्था के वाद यह विकार 
लुप्त हो जाता है | मेरा खयाल है कि आदिम काल मे स्त्री-पुरुष इस 
विकार की तृप्ति स्वतत्र रूप से कर लिया करते थे--विवाह-बधन मे 
'पडे बिना ही वे परस्पर अपनी भूख बुझा लिया करते थे। पर जब 
कौटुम्विक और सामाजिक जीवन आरम्भ हआ, तब मनुष्य को ऐसे 
सम्बन्धी का भी नियम बना देना पडा, अथवा यो कहिए कि, जब 
उसने इन उच्छु खलताओ के दुष्परिणामो को देखा, तव उसकी एक 
सीमा वाघना उचित समझा और वहीसे कौटुम्बिक जीवन की शुरुआत 
हुई | एक स्त्री का अनेक पुरुषों से ओर एक पुरुष का अनेक स्त्रियो से 
सम्पर्क होते रहने से गुप्त रोग फैलने लगे होगे। सतान-पालन और 
सतति-स्नेह का भ्रश्न उठा होगा। विरासत की समस्या खडी हुई 
होगी । तब उन्हे विवाह-व्यवस्था करना लाजिमी हो गया । विवाह का 
उद्देश्य है एक स्त्री का एक पुरुष के साथ सम्बन्ध रखना । इसके विपरीत 
अवस्था का नाम हुआ व्यभिचार। उन्हे ऐसे उपनियम भी वनाने पडे, 
जिनसे कारणवश एक पुरुष का एकाधिक स्त्री से अथवा एक स्त्री का 
एकाधिक पुरुष से सम्बन्ध करना जायज समझा गया । विवाह-सस्कार 
होने के पहले स्त्री-घुरुप का परस्पर शारीरिक सम्बन्ध हो जाना 
व्यभिचार कहलाया । इसी प्रकार विवाहित स्त्री-पुरुष का दूसरे स्त्री- 
युरुप से ऐसा सम्बन्ध रखना भी व्यभिचार हुआ । 

फिर जब मनुष्य ने देखा कि यह सीमा वाघ देने पर भी लोग 


११ 
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विपय-भोग मे मस्त रहने रूगे, तब उसने यह तजवीज की कि विवाह 
इद्रिय-तृप्ति के लिए नही, सतति उत्पन्न करने के लिए है। स्त्री-पुरुप 
तभी सम्भोग करे, जब उन्हें सतति की इच्छा हो। फिर जैसे-जैसे मनुष्य- 
जाति का अनुभव बढता गया, विचार-दृष्टि विशाल होती गई, तैसे-तैसे 
उसके जीवन का आदर्श भी ऊँचा उठता गया । अब मनुष्य की विचार- 
शीलता इस अवस्था को पहुँची है कि विवाह न शारीरिक सुख के लिए 
हैं, न सतति उत्पन्न करने के लिए है, वह तो आत्मोन्नति के लिए हैं। 
सुख, तृप्ति और सतति उसका परिणाम भरे ही हो, वह उद्देश्य नही । 
इस उद्देश्य से जो गिर गया वह जञारीरिक सुख, इन्द्रियतृप्ति और सतति 
पाकर रह गया---आगे न वढ सका । अब तो श्रेप्ठ विवाह वह कहलाता 
है, जो दोनो को अपने जीवन-कार्ये को पूरा करने में सहायक हो; योग्य 
वर-वधू वे कहलाते है, जो विकार के अधीन होकर नही वल्कि समान 
उद्देश्य और समान गुणो से प्रेरित होकर विवाह करते है । ऐसे विवाहो 
के रास्ते मे जाति, धर्म, मत धन, ये वाधक नही हो सकते । 

जाति, धर, मत आदि का विज्नार विवाह के सम्बन्ध में करना कोई 
आत्मिक आवद्यकता नही है । यह तो कौटुम्बिक या सामाजिक सुविधा 
का प्रइन है, जो कि आत्मिक आवश्यकता के मुकाबले मे बहुत गौण 
वस्तु हैं। जो विवाह इद्रिय-तृप्ति और कौदुम्बिक सुविधाओ के लिए 
किये जाते है, वे कनिष्ट हैं, और उनके विपय में इन सब बातो का 
लिहाज रखना अनिवाये हो जाता है। 

फिर भी व्यभिचार से, विवाह-सस्कार से पहले स्त्री-पुरुषो के ऐसे 
सम्बन्ध हो जाने अथवा विवाहोपरात ऐसे अनुचित सम्बन्ध करने से तो 
यह कनिप्ट प्रकार का विवाह श्रेष्ठ ही है। व्यभिचार की स्वतत्रता 
सामाजिक और नैतिक अपराध इसलिए हैं कि अब मनुष्य-जाति उन्नति 


१६३ विवाह-स स्कार 


की जिस सीढी पर पहुँच चुकी है उससे वह उसे पीछे हटाती है--आज- 
तक के उसके श्रम, अनुभव और कमाई पर पानी फेरती है । मनुष्य-जाति 
अपनी इस अपार हानि को कदापि सहन नही कर सकती । अपनी इसी 
सस्क्ृति की रक्षा के निमित्त मनुप्य को विवाह को यहा तक नियमित 
करना पडा कि स्वपत्नी से भी नियम-विपरीत सम्भोग करने को 
व्यभिचार ठहरा दिया । अब तो विचारको की यह धारणा होने लरंगी 
है कि आत्मिक उद्देशो की पूर्ति के लिए जो विवाह किये जाते हे उनमे 
स्‍त्री-पुरुष यदि सयम न रख सके तो वह भी एक प्रकार का व्यभि- 


चार ही है । े 
[४ ] 
विवाह-संस्कार 


विहकलार हम हिन्दुओ का बहुत प्राचीन सस्कार है; 
सोलह सस्कारो में एक है। गृहस्थाश्रम का फाटक है | जो 

कन्या या युवक गृहस्थाश्रम में प्रवेश करना चाहता हैं, उसके लिए 
विवाह-सस्कार आवश्यक है। जो कन्या या युवक ब्रह्मचर्य-पुर्वेक सारा 
जीवन व्यतीत करना चाहते हे उनके लिए यह आवश्यक नही है । 
विवाह के मुख्य उद्देश मेरी समझ के अनुसार तीन हे--- 

१ कुदरती इच्छा की पूत्ति 

२ धर्म का पालन ॥ 

३ समाज का कल्याण । 

अब हम क्रम से इनपर विचार करें--- 
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कुद्रती इच्छा की पूर्ति 

एक अवस्था से लेकर एक अवस्था तक स्त्री और पुरुष दोनो के 
मन में विवाह करनें की इच्छा पैदा होती है और रहती हैं। उस 
अवस्था में कुदरत चाहती है कि स्त्री-पुरुष एकसाथ रहकर जीवन 
व्यतीत करे । समाज-शास्त्रियो ने यह अवस्था लडकी के लिए १५-२० 
से लेकर ४०-४५ तक और लरूडके के लिए २५-३० से लेकर ५०- 
५५ तक बताई है। हमारे प्राचीन आचार्यो ने भी २५ वर्ष तक 
न्रह्मचर्य का पालन करने के बाद ही गृहस्थ-जीवन व्यतीत करने का 
नियम बताया हैं। कन्या की अवस्था जब २० के आस-पास और 
ब्रह्मचारी की २५ के आस-पास हो तब उनके माता-पिता को उचित है 
कि वे उनकी इच्छा को जानकर, सम-गुण-शील वर-वधू को देखकर 
विवाह-सस्कार कर दे । यदि वे ब्रह्मचयं-पुर्वक ही रहना चाहे तो उन्हे 
रहने दे, जबरदस्ती विवाह-पाश मे न वाघधें। जिसकी इच्छा हो वह 
विवाह कर ले, जिसकी इच्छा हो वह ब्रह्मचारी बनकर रहे--यह 
नियम सबसे अच्छा हैं। इस नियम का पालन करने से ही कुदरत की 
इच्छा की पूर्ति हो सकती है, विवाह का पहला उद्देश प्रर्ण हो सकता है। 
घर्म का पालन 

धर्म का अर्थ है लौकिक और पारलौकिक उन्नति का साधन। 
दूसरे शब्दों मे कहे तो शारीरिक, मानसिक और आत्मिक उन्नति का 
साधन । या यो कहे कि धर्म वह मार्ग है जिसके द्वारा मनुष्य खुद सुख 
प्राप्त करता हुआ औरो को सुखी बनाता है। तीनो अर्थों की भाषा 
यद्यपि जुदी-जुदी हें तथापि मूल भाव एक ही हे--स्वार्थ और परमार्थ 
दोनो की साधना । स्वार्थ व्यक्तिगत होता है और परमार्थे समाज-गत । 
मनुष्य जब अपने अकेले का विचार करता है तब वह स्वार्थी होता है,। 
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जब वह औरो का भी विचार करता है तव परमार्थी होता है। वैवाहिक- 
जीवन स्वार्थ और परमार्थ दोनो के लिए है । हम लोगो में यह प्राचीन 
धारणा भी चली आती है कि गृहस्थाश्रम मे मनुष्य प्रपच और परमार्थ 
दोनो को साध सकता है। अर्थात्‌ विवाह तभी सफल माना जा सकता 
है जब कि विवाहित दम्पती के द्वारा इस घर्मं का पालन होता हो । 
उनके द्वारा खुद अपनेको, कुदुम्ब को और सारे समाज को लाभ और 
सुख पहुँचता हो । इसलिए हिन्दुओ में विवाह-वधन धर्म-बधन माना 
जाता है । हिन्दू वर-वध्‌ विवाह-सस्कार के द्वारा केवल अपने शरीर को 
ही एक-दूसरे के अपंण नही करते हे वल्कि अपने मन और आत्मा को 
भी एक कर देते है । यही कारण है कि हमारे यहा दो में से एक का 
वियोग हो जाने पर भी दोनो का सम्बन्ध नही टूठता। सनन्‍्तति विवाह 
का हेतु नही, फल है । हेतु है धर्म-पालन । गृहस्थ का धर्म क्या है ? 
स्वय सुखी रहना और दूसरो को सुखी बनाना । गृहस्थ स्वय सुखी किस 
तरह रह सकता है ? 

(१) अपने शरीर को नीरोग रखकर । अर्थात्‌ ग्ृहस्थाश्रम में भी 
ब्रह्मचयं की ओर विशेष ध्यान देते हुए, स्वच्छता और आरोग्य के 
नियमो का पालन करते हुए । 

(२) अपने मन को शान्त और प्रसन्न रखते हुए, उच्च, उदार 
स्नेहपूर्ण और सुसस्क्ृत बनाते हुए। 

(३) आत्मा को उन्नत बनाते हुए । अर्थात्‌ सबको आत्मस्वरूप 
देखते हुए, सत्यनिष्ठा, निर्भगता, नमृता, दया आदि सद्गुणों का 
परिचय देते हुए । यदि एक ही छब्द मे कहे तो शरीर, मन और आत्मा 
तीनो को एक सूत्र में बाघते हुए । अर्थात्‌ जो हमारी आत्मा को कल्या- 
णकारक प्रतीत हो वही हमारे मन को प्रिय हो और उसीके साधने 


स्वतत्रता को ओर-- श्द्व 


।)) 


में शरीर कृतकार्य हो । जैसे यदि किसी दुखी या रोगी को देसकर 
हमारी आत्मा में यह प्रेरणा हुई कि चलो इसकी कुछ सेवा करे, किसी 
तरह इसके दु दूर करने का प्रयत्न करें, तो तुरन्त हमारा मन इस 
विचार से प्रसन्न होना चाहिए । और हमारे घरीर को उसके लिए दौट 
जाना चाहिए । बन्कि में तो यह भी फहूँगा कि हमारी जात्मा का यह 
धर्म ही होना चाहिए कि रोगी या दू खी को देसकर उसकी सेवा करने 
की प्रेरणा हुए बिना न रहे । जिस प्रकार पानी की धारा जबतक थपने 
रास्ते के गठहे को भर नही देती तवतक आगे नहीं बढती, उसी तरह 
हमारा यह स्वभाव धर्म हो जाना चाहिए कि जबतक समाज के दु सी- 
दर्दी की सेवा हमसे न हो हमारा कदम आगे न बढ सके । यही धर्म- 
पालन की चरम-सीमा है, यही यृहस्थाश्रम का धर्म है । ईमानदारी से 
धर्म-पूर्वक स्वोपाजित धन, नियम-पूर्वक प्राप्त सुसन्तति, सद्गुणों से 
आकपित इष्ट-मित्र ये भी सुख को बढा सकते है । पर सुख के साधन 
नही है--ये तो सुख की गोभा है, सोने में सुगन्ध है । 
समाज का कल्याण 

अब यह सवाल रहा कि दूसरे को सुखी किस तरह वना सकते है ? 
दूसरी भाषा मे, समाज का कल्याण किस तरह कर सकते हे ? मनुष्य 
जबतक अकेला है, विवाह नही किया है, तबतक वह अपनेको अकेला 
समझ सकता है । व्यक्तिगत कत्तंव्यो का ही विचार कर सकता है । पर 
एक से दो होते ही, दूसरे का साथ करते ही, विवाह होते ही, वह 
समाजी हो जाता है । कुटुम्ब समाज का एक छोटा रूप है। या यो कहे 
कि समाज कुटुम्व का एक बडा रूप है। विवाह होते ही अपने हित के 
खयाल के साथ-साथ और कुटुम्बियो के हित का खयाल ही नही, जिम्मे- 
दारी भी हमे महसूस करनी चाहिए । तो सवाल यह है कि विवाहित 
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चम्पती कुटुम्ब या समाज की सेवा या कल्याण किस तरह करे ? इसका 
सरल और सीधा उत्तर यही है कि कुटुम्ब या समाज में जो खामिया 
हो, जो तकलीफे हो, उनको दूर करके । जैसे अगर कोई बुरी रीति या 
चाल पड गई हो तो उसे हटाना, खुद उसका पालन न करना और 
ओरो को भी समझाना। अगर कोई विधवा या विद्यार्थी या अनाथ 
भोजन-पान की या ओर किसी तरह की तकलीफ पा रहे हो तो उसे 
दर करना, उनके साथ हमदर्दी बताना, उन्हे तसल्ली देता, उनके घर 
जाना, या उन्हे अपने घर छाना । कोई बुरा काम कर रहा हो तो उसे 
समझाना, बुरे काम से हटाने का यत्न करना, पढने-पढाने और ज्ञान 
बढाने के साधन न हो तो उनका प्रचार करना । सफाई और तलन्‍्दुरुस्ती 
की जरूरत और फायदे समझाना । उत्यादि-इत्यादि । 

पर विवाह-सस्कार का वतंमान रूप हमारे यहा इससे भिन्न है। केवल 
यही नही कि हममे से वहुतेरे विवाह के उद्देश्यों को नही जानते बल्कि 
सस्कार की विधि भी बहुत विगड गई हैं । विवाह-सस्कार मुख्यत एक 
धर्म-विधि है । पर आजकल उसका धार्मिक रूप एक कवायद मात्र रह 
गई है और सामाजिक रूप या छोकाचार इतना वेडौल हो गया हैँ कि 
जिसकी हद नहीं । विवाह के बाद वर-वधू सामाजिक जीवन से प्रवेश 
करते हे । इसलिए धर्मं-सस्कार के साथ वहुतेरी सामाजिक रीतिया-- 
लोका-चार--जोडकर हमने उसे एक जल्सा बना दिया है। धाभिक 
द॒ष्टि से विवाह-सस्कार में केवल ढो ही विधिया हूँ । पाणिग्रहण और 
सप्तपदी । पाणिग्रहण के द्वारा दम्पती के सम्बन्ध की शुरूआत होती 
है और भसप्तपदी के द्वारा वह प्रेम-वन्धन दृढ किया जाता है। इस- 
के अतिरिक्त जितनी चिधिया है वे सब अनावव्यक या कम आवश्यक 
है । बडे-वडे भोज--पक्तिया--भारी लेन-देन, वहुतेरा दहेज, बागवाडी, 
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मायरा, आतिशवाजी, नाच आदि सामाजिक विधिया केवल लोकाचार 
है । सामाजिक विधिया समाज की आवश्यकता के अनुसार समाज के 
धुरीण छोग डालते है । समाज की अवस्था निरन्तर बदलती रहती है । 
वह हमेशा स।रासार का विचार करता रहता है और अच्छी वातो का 
अ्रहण तथा बुरी वातो का त्याग करता रहता हैं। भर इसीसे उसका 
कार्य-क्रम बदलता रहता है । वह समाज के हित की वात समाज में 
दाखिल करता हैं और अहित की वात को निकाल डालता हैं या उसका' 
विरोध करता है| समाज के चाल-ढाल में यह अन्तर, यह परिवतंन 
हम वरावर देसते हे । .इसीके वछ पर समाज जीवित रहता है और 
आगे बढता हैं । यही समाज के जीवन का लक्षण है। चदेरी की पगडिया 
गई, टोपिया आईं । इटालियन और फैल्ट टोपिया जा रही है, और 
खादी-टोपी आ रही हैं। अगरखा चला गया, कोट आ गया । जूतिया 
गई, वूट आयें और अब चप्पल आ रहे है । ब्राह्मणो की त्रिकाल-सध्या 
गईं, एककाल सध्या भी बहुत जगह न रही । अब भी ब्राह्मण ईदवरो- 
पासना करते है, पर वाहरी स्वस्प बदलता जा रहा हैं। सोला गया, 
धोतिया रह गई, । छुआछूत का विचार कम होता जा रहा है। ब्राह्मणो 
के पट्कर्म गये, भिक्षावृत्ति आई । अब सेवानवृत्ति ने उसका स्थान के 
लिया । हम जरा ही गौर करेगे तो मालूम होगा कि हमारा जीवन 
क्षण-क्षण में बदल रहा है| हमारे समाज की भीतरी और बाहरी अनेक 
बातो में रुपान्तर हो रहा है । विवेकपूर्वक जो रूपान्तर किया जाता है 
उससे समाज को लाभ होता है, समाज की उन्नति होती हैं । आखे मूद- 
कर जो अनुकरण किया जाता है उससे समाज की अधोगति होती है । 
अतएव सामाजिक रीति-नीति मे देश-काल-पात्र को देखकर विवेक- 
पूवेक परिवरततेन करना समाज के धुरीणो का कतेंव्य है। यह पाप नही, 


१६६ विवाह-सस्कार 


€ 


पुण्य कार्य है । जिन चालो से घर्मं-सस्कार का कोई सम्बन्ध नही, जिन- 
में अकारण धन-व्यय होता है, सो भी ऐसे जमाने मे जब कि आमदनी 
के साधन दिन-दिन कम होते जा रहे है, जिनसे समाज में दुराचार की 
वृद्धि होती है, उनका मिटाना समाज के घुरीणो और हित-चिन्तको का 
परम कतेव्य है । पिछले जमाने मे, जब कि आमदनी काफी थी और 
इस कारण लोगो को उन रिवाजो मे आज की तरह बुराई नही दिखाई 
देती थी, उनके कारण विवाह की शोभा बढती थी आज तो 'शोभा' के 
बजाय वे भार-भूत और वरवादी-रूप मालूम होते है । में श्रीमत्तो की 
बात नही करता, मुझ जैसे गरीबी की बात करता हूँ। श्रीमन्त तो 
हमारे समाज मे वहुत थोडे हे, गरीबो की ही सख्या ज्यादा ह। श्री- 
मन्‍्तो को उचित है कि वे गरीबों का खयाल रबखे | गरीबों को उचित 
है कि वे श्रीमन्‍्तो का अनृकरण न करे । धन की बात छोड दे तो भी 
गालिया गाना, नाच, परदा, वहुतेरे गहने देना आदि विवाह-विधि के 
साथ जुडी हुई रूढिया तथा बाल-विवाह, बहु-विवाह, वृद्धविवाह आदि 
भयकर कुरीतिया तो श्रीमच्तो के यहा भी न होनी चाहिएँ । क्या धनी, 
क्या निर्धन, सबको इनसे हानि पहुँचती हैं । अपने जीते-जी शादी देख 
लेने के मोह से छोटे बालऊक-वालिकाओ की जादी कर लेना, शक्ति से 
बाहर कर्ज करके हैसियत से ज्यादा खर्च कर डालना, कन्या-विक्रय 
करना--इन क्रमश अधार्मिक, अनुचित और जगली कुरीतियो को मिटाना 
धनी-गरीब, सबके लिए उचित हैँ | विना लडके-लडकी की सलाह लिये 
अपनी मरजी से शादी कर देना भी बुरी प्रथा है। उससे कितने ही 
दम्पतियों को ससास्यात्रा यम-यातना के सामने हो जाती है। हमे 
मोह और मनोवेग को रोक कर बुद्धि, विचार और विवेक से काम लेने 
की परम आवश्यकता है। मे कह सकता हूँ कि हममे से सैकडा ७५ तो 
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जरूर मेरी तरह इन वातो में सुधार चाहते होगे, पर में यह भी 
जानता हूँ कि उनमें से कितने ही वृद्ध गुरु जनो के सकोच से सुधार 
नही कर पाते । उनकी इच्छा तो है, पर वे लाचार रहते हे । 

सो इस विषय में मेरा निवेदन यह है कि वृद्धजनो के लिए पुरानी 
वातो पर, फिर वे, आज चाहे हानिकारक भी हो गईं हो, चिपके रहना 
स्वाभाविक हे । क्योकि वे आजन्म उन्हीको अच्छा समझते आये है और 
जिसे वे अच्छा समझते हूँ उसपर वे दुंढ है ओर रहना चाहते है । यह 
उनका गुण हमे ग्रहण करना चाहिए | हमें भी उचित € कि जिन बातो 
को हम ठीक समझते हे उन्तपर दृढ रहे । बुजुर्गों की सेवा करना, नम्नता- 
पूर्वक उनसे व्यवहार करना हमारा धर्म है। उसी प्रकार हमे जो वात 
ठीक जँचे, जो हमे अपना कत्तंव्य दिखाई दे, उसका पाकून करना, उसपर 
दुढ रहना भी हमारा धर्म है । यदि हम ऐसा न करेगे तो अपने बुजुर्गों के 
योग्य अपनेको न साबित करेगे । हमारा कत्तंव्य है कि जो बात हमे 
उचित ओर छाभदायक मालूम होती है स्वयं उसके अनुसार अपना 
आचरण रखकर उसकी उपयोगिता उन्हे साबित कर दे । या तो उन्हें 
समझा-बुझाकर या अपने प्रत्यक्ष आचरण के द्वारा ही हम उन्हे उनकी 
उपयोगिता का कायल कर सकते है । यदि हम दो में से एक भी न करे 
'तो इसमे उनका क्या दोष ? वे तो स्वयं अपने उदाहरण के हारा यह 
पाठ पढा रहे है कि जिसको तुम अच्छा समझते हो वह करो, उसपर 
दृढ रहो, जैसा कि हम रहते हे । हमें विश्वास रखना चाहिए कि हमारे 
बडे-बूढे इतने विचारवान्‌ और विवेकी जरूर हे कि वे मौके को देखकर 
सम्हल जायेंगे और खुद आगे रहकर उन दोपो को दूर कर देंगे । 
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साहित्य-कला मे उसका आदर-सत्कार है, शिक्षा-दीक्षा में भी वही अगुआ 
हैं। स्त्रियों को न तो पढने की स्वतत्रता और सुविधा और न घर से वाहर 
निकलने की । परदा और घघट तो नाग-पाण की तरह उन्हे जकडे हुए है । 
चूल्हा-चौका, धोना-रोना, वाल-बच्चे यह हिन्दू स्त्री का सारा जीवन है। 
इस विषमता को दूर किये बिना हिन्दृन्समाज का कल्याण नहीं । देश 
और काल के ज्ञानी पुरुपो को चाहिए कि वे स्त्रियो के विकास में अपना 
कदम तेजी से आगे वढाये । जहा तक छूव्ब-प्रतिप्ठ, बलूवानू और 
प्रभावशाली व्यक्ति के दुर्गणो से सम्बन्ध है, हिन्दू-पुरुष हिन्दू-स्त्री से बढ- 
चढकर है । और जहातक अन्‍्तर्जंगत्‌ के गुण और सौदर्य से सम्बन्ध है, 
वहा तक, स्त्रिया पुरुषो से बहुत आगे है । पुरुषों का लौकिक जीवन 
अधिक आकपंक हैं, उपयोगी हैं, व्यक्तिगत जीवन अधिक दोपनयुक्‍त, 
नीरस और कलुपित है । अपने सामाजिक प्रभुत्व से वह समाज को चाहे 
लाभ पहुँचा सकता हो, पर व्यक्तिगत विकास में वह पीछे पड गया हैं । 
विपक्ष में स्त्रियों के उच्च गूणो का उपयोग देश और समाज को कम 
होता है, परन्तु व्यक्तिगत जीवन मे वे उनको बहुत ऊँचा उठा देते है । 
अपनी बुद्धि-चातुरी से पुरुष सामाजिक जगत्‌ में कितना ही ऊँचा उठ 
जाता हो, व्यक्तिगत जीवन उसका भोग-विछास, रोग-शोक, भय-चिन्ता 
में समाप्त हो जाता है। स्त्रियों की गति समाज और देश के व्यवहार- 
जगत्‌ में न होने के कारण, उनमे सामाजिकता का अभाव पाया जाता है । 
अतएव अब पुरुषों के जीवन को अधिक व्यक्तिगत और पवित्र बनाने की 
आवश्यकता है, और स्त्रियों के जीवन को सामाजिक कामो में अधिक 
लगाने की । पुरुषो और स्त्रियों के जीवन में इस प्रकार सामञ्जस्य जब- 
तक न होगा, तबतक न उन्हे सुख मिल सकता है, न समाज को । 

यह तो हुआ स्त्री-पुर्पो के जीवन का सामान्य प्रश्न । अब रहा 
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उनके पारस्परिक सम्बन्ध का प्रइन । मेरी यह धारणा है कि स्त्री, पुरुष 
की अपेक्षा, अधिक वफादार है । पुरुष एक तो सामाजिक प्रभुता के 
कारण और दूसरे अनेक भले-बुरे लोगो और वस्तुओ के सम्पर्क के कारण 
अधिक बेवफा हो गया है । स्त्रिया व्यक्तिगत भर गृह-जीवन के कारण 
स्वभावत स्वरक्षणशीलू अतएवं वफादार रह पाई हैं । पर अब हमारी 
सामाजिक अवस्था में ऐसा उथलू-पुथल हो रहा है कि पुरुषो का जीवन 
अधिक उच्च, सात्विक और श्रेष्ठ एवं वफादार बने विना समाज का 
पाव आगे न वढ सकेगा । अबतक पुरुषों ने स्त्रियों के कर्त्तव्यो पर बहुत 
जोर दिया है । उन्नकी वफादारी, पातिन्नत हमारे यहा पवित्रता की 
पराकाप्ठा मानी गई है। अब ऐसा समय आगया है कि पुरुष अपने 
कत्तेंव्यो की ओर ज्यादा ध्यान दे । व्यभिचारी, दुराचारी, आक्रामक, 
अत्याचारी पुरुष के मुह में अब पतिब्नत-धर्मं की बात शोभा नहीं देती । 
हमारी माताओं और बहनो ने इस भग्नि-परीक्षा में तपकर अपनेको 
शुद्ध सुवर्ण सिद्ध कर दिया है । अब पुरुष की बारी हैं । अब उसकी 
परीक्षा का युग आ रहा है । अब उसे अपने लिए पत्नीत्रत-धर्मं की रचना 
करनी चाहिए । अब स्मृतियों में, कथा-वार्ताओ में, पत्नीव्रत-धर्म की 
विधि और उपदेश होना चाहिए । पत्नीन्नत-धर्म के मानी है पत्नी के प्रति 
वफादारी । स्त्री अवतक जैसे पति को परमेश्वर मानकर एकनिष्ठा से 
उसे अपना आराध्यदेव मानती आई है, उसी प्रकार पत्नी को गृहददेवी 
मानकर हमे उसका आदर करना चाहिए, उसके विकास में हर प्रकार 
सहायता करनी चाहिए, और सप्तपदी के समय जो प्रतिन्ञाये पुरुष ने 
उसके साथ की है, उनका पालन एकनिष्ठा-पूर्वक होना चाहिए । 

इस प्रकार स्त्री-जीवन को समाजणील बनाये बिना, और पुरुप- 
जीवन को पत्नीव्रत-धर्म की दीक्षा दिये विना, हिन्दू-समाज का उद्धार 
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कठिन है | हर्प की वात हैं कि एक ओर पुरुष अपनी इस त्रुटि को 
समझने लग गया है और दूसरी ओर स्त्रियों ने भी अपनी आवाज उठाई 
हैं । इसका फल दोनो के लिए अच्छा होगा, इसमें सन्देह नही । 


[६ | 
सन्तति-निग्रह 


“(विवक अष्टानां भवति विनिपात- शतझुख्र ? 


ज्ः मौसम बदलता है तब कितने ही लोग अक्सर बीमार हो 
जाते है । जब कंदी एकाएक जेल से छूट जाते है तो कितने 

ही मारे खुशी के सुध-बुध भूल जाते हैं । जब बहुत दिनो के सोये हुए 
मुसाफिर एकाएक जग पडते है तव वहुतेरे दीवाने-से हो जाते है । 
जब रोगी एकाएक आराम पाने लूगता है तव अक्सर वदपरहेजी कर 
बैठता है । बहुत-कुछ यही हालत हमारे देश के अति-उत्साही युवकों की 
हो रही है । सदियो से गुलामी की नींद में सोये वे जागृति का अनुभव 
और स्वतत्रता के प्रतिविम्ब का दशन करके मानों बौखला गये है । 
बहुत दिनो का प्यासा जिस तरह पेट फूलने तक पानी पी लेना चाहता 
है उसी तरह वे स्वतन्त्रता की कल्पना-मात्र से इतने वौरायें जा रहे 
है कि नीति, सुरुचि और शिष्टता तक की मर्यादा का पालन करना 
नही चाहते । वल्कि यह कहे तो अत्युक्ति न होगी कि वे नियम को ही 
एक बन्धन मानते हुए दिखाई देते हैं। शायद वे निरकुशता को स्वतन्त्रता 
मान बैठे है । क्या साहित्य, क्या समाज, क्या राजनीति, तीनो क्षेत्रों में 
इस उच्छुखलता के दरशेन हो रहे है । यह विकार का लक्षण है । इससे 
समाज का लाभ तो शायद ही हो, उलटा व्यतिक्रम का अन्देशा रहता 
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हैं। स्वतन्त्रता की धुन मे मस्त हमारे कई नवयुवक इन दिनो सनन्‍्तति 
के सम्बन्ध में भी उच्छूुलल वन जाना पसद करते हैँ । अतएवं यही समय 
है जब चेतावनी देने की, 'ठहरो और सोचो' कहने की जरूरत होती है । 

'सन्तान-वुद्धि-निग्रह' के मोह में कन्याओ, स्त्रियों और बच्चों के 
हाथ में पडनेवाले पन्नों तक में सुरुचि तक का सहार करते हुए 
'सन्तति-निग्नह' का प्रचार हो रहा है उसपर ध्यान जाने से ये विचार 
मन में उठ रहे हे । कुछ हिन्दी पत्रो की गति-विधि पर सूक्ष्म रूप से 
ध्यान देने से मेरा यह मत होता जाता हैं कि अइलीलता, अशिष्टता, 
कुरुचि, कुत्सा की उनकी कसौटी सर्वसाधारण भारतीय समाज की 
कसौटी से भिन्न है और उन्होने बुद्धि-पूर्वक ही अपनी यह रीति- 
नीति रक्खी हैं। नहीं मालूम इसमें वे समाज का क्या कल्याण 
देखते है । 

यूरोप मे एक समाज ऐसा है जिसका यह मत है कि ज्ञान के प्रचार 
से, फिर वह अच्छी वात का हो या बुरी या अनुचित या अइलील मानी 
जानेवाली वात का हो, कभी हानि नही होती । वे उससे उलटा लाभ 
समझते है । वे कहते हे, हम जन-समाज के सामने सब तरह की ज्ञान- 
सामग्री उपस्थित करते है, वह विवेक-पूर्वक उसमें से अच्छी और हितकर 
सामग्री चुन ले और उसे अपना ले। इससे उसकी सारासार-विवेक- 
शक्ति जाग्रत होगी । वह स्वतन्ध्र और स्वावरूम्वी होगा और इसलिए 
वे अइलीर और गुह्य बातो का प्रचार करने के लिए अपनेको स्वतन्त्र 
मानते है, अपना अधिकार समझते है । इसी समाज के मत का अनुसरण 
हमारे देश के कुछ उत्साही युवक कर रहे हैँ । वे स्वयं विवेक-पूर्वक 
चुनकर ज्ञान-सामग्री समाज को देना नही चाहते बल्कि चुनाव का और 
विवेक के प्रयोग का भार जन-समाज पर रखना चाहते हे। कह 
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नही सकते कि इस चित्तवृत्ति के मूल में समाज की विवेक-शक्ति को 
जाग्रत और पुप्ट करने की भावना मुख्यत काम कर रही है या 
मनोमोहक, विलास-मधुर सामग्री का उपभोग करने और कराने की 
युवक-जन-सुलभ कमजोरी । विचार-स्वातन्त्य और कार्ये-स्वाततन््य ही 
नही बल्कि प्रचार-स्वातत््य के उदाराशय के भ्रम में कही उनसे 
स्वेच्छाचार, काम-लिप्सा और विषय-भोग को तो उत्तेजना नहीं मिल 
रही है ? हा, अधिकार तो मनुष्य 'नतगा नाचने! का भी रखता है, पर 
वह किसी भी सभ्य समाज में 'नगा नाचने” के लिए स्वतन्‍्त्र नही है, 
और दूसरे यदि वह नाचने लगे तो समाज को उससे जवाब तलब करने 
का भी अधिकार प्राप्त हैं । जन-समाज प्राय सरलू-हृदय होता है । वह 
भोले-भाले शिशु की तरह हैं । वह सहवास, सस्कार और शिक्षा-दीक्षा 
से विवेक प्राप्त करता है | वह शिक्षक या साथी या मार्गदर्शक निस्सदेह 
हितचिन्तक नही है, जो अपने विवेक को अपनी जेब मे रखकर उसकी 
बुद्धि को निरकुश छोड देता है । कोई भी अनुभवी शिक्षा-शास्त्री और 
समाज-शास्त्री इस रीति का अनुमोदन न करेगा । प्रत्येक शिक्षा-शास्त्री 
और समाज-चशास्त्री ने निर्दोष और पवित्र वायु-मण्डल में ही मनृष्य की 
उच्च मनोवृत्तियो के अर्थात्‌ मनुष्यता के विकास की कल्पना की है । 
मनुप्य निसगेत स्वतन्त्र है, पर निरकुश नही। प्रकृति का साम्राज्य 
'इतना सुव्यवस्थित है कि उसमे निरकुशता के लिए जरा भी जगह नही 
है। प्रकृति के राज्य में पशु-पक्षी भी, अपने समाज के अन्दर, निरकुश 
नही है । जहा कोई निरकुश हुआ नही कि प्रकृति ने अपना राज्य-दण्ड 
उठाया नही । फिर उस शिक्षक या साथी से समाज को लाभ ही क्या, 
जो अपने विवेक का लाभ उसे न पहुँचाता हो । अन्न और ककर दोनो 
वस्तुये वाछक के सामने लाकर रख देने और चुनाव की सारी पसदगी 
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उस पर छोड देनेवाले शिक्षक के विवेक की कोई प्रशसा करेगा ? 
सन्तान-वबृद्धि को रोकने के लिए ब्रह्मचर्य और कृत्रिम साधन इन दो 
में से कृत्रिम-साधनो की सिफारिश करनेवाले और कब्रह्मचर्य को सर्व- 
साधारण के लिए अ-सुलभ बतानेवाले गिक्षक या डाक्टर की स्तुति 
कितनी की जाय ? वे तो और एक कदम आगे बढ जाते हे --चुनाव की 
पसदगी भी जन-साधारण पर नही छोडते, उलठा स्पप्टत अपने प्रिय 
( ओर मेरी दृष्टि मे हानिकर ) साधन की सिफारिश भी करते हे 
और सव्वंसाधारण के लाभार्थ उसकी विधि भी बता देते है | 
स्वतन्त्रता और निरकुशता या उच्छुड्खलता दो जुदी चीजे हे । 
स्वतन्त्रता का मूलाधार हैं सयम, निरकुशता का मूलाधार है स्वेच्छाचार । 
सयम के द्वारा मनुष्य स्वय तो स्वतन्त्र होता ही है पर वह औरो को भी 
स्व॒तन्त्र रहने देता है। स्वेच्छाचार का अर्थ है औरो की न्यायोचित 
स्वतन्त्रता का अपहरण । यदि हमें औरो की स्वतन्त्रता भी उतनी प्यारी 
हो जितनी कि खुद अपनी हमें प्यारी है, तो हमें सयम का व्यवहार 
'किये विना चारा नही । जो खुद तो स्वतन्त्र रहनो चाहता है, पर दूसरे 
की स्वतन्त्रता की परवा नहीं करता, वह स्वतन्त्रता का प्रेमी नही, 
स्वेच्छाचार का प्रेमी है, स्वार्थान्ध है । ब्रह्मचर्य सयम का ककहरा हैँ और 
विवेक सयम का नेता हैं। अतएवं विवेकहीन ज्ञान-प्रचार अज्ञान-प्रचार का 
दूसरा नाम हू । गन्दी वातो का प्रचार स्वेच्छाचार ही है। स्वेच्छाचार 
समाज का अपराध है। स्वेच्छाचार और असयम एक ही वस्तु के दो 
रूप हें । मनुष्य सयम करने के लिए चारो ओर से बाध्य है । प्रकृति का 
तो वह धर्म ही है । स्वेच्छाचार या असयम प्रकृति का नही, विक्ृति का 
धर्म है। प्रत्येक मनोवेग को प्रकृति का धर्म मानकर उसे उच्छु खलू 
छोड देना पागरकूपन या उन्मत्तता को प्रकृति का धर्म बताना है । ऐसा 
५२ 
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समाज मनृष्यो का समाज न होगा । राक्षसों का समाज होगा, दीवानो 
का समाज होगा । मनृप्य स्वय भी सयम के लिए प्रेरित होता है और 
जबतक उसे स्वय ऐसी प्रेरणा नही होती, तवतक समाज उससे सयम का 
पालन कराता हु-नीति और सदाचार के नियमो की रचना करके और 
उनका पालन कराके। इस प्रकार मनृष्य प्रकृति, स्वय-प्रेरणा और समाज 
तीनो के द्वारा सयम करने के लिए वाध्य है। मनुष्य की सबसे अच्छी 
परिभाषा यही हो सकती है--सयम का पुतला | मनृष्य-समाज और पशु- 
समाज में अन्तर डालने वाली यदि कोई बात है तो यही कि मनुप्य- 
समाज में नीति-सदाचार, विवेक की सुव्यवस्था हे, पशु-समाज में नही। 
यदि हो तो उसका ज्ञान हमे नहीं। नीति-सदाचार मनुष्य के गहरे 
सामाजिक और आत्मिक अनुभव के फल हूँ | उनकी उपेक्षा है 
लडकपन हैं | उनकी हँसी उडाना स्वयं अपने को गालिया देना है | पि 
किसी वैज्ञानिक विपय की वैज्ञानिक ढग पर, उसके जिज्ञासुओ के सामने 
विज्ञानशालाओ में चर्चा करना एक वात है, ओर सर्वेसाधारण के सामने 
लडके-लडकियो के सामने, उनका प्रदर्शन करना, प्रचार करना, विधि- 
विधान बताना हद दर्ज का स्वेच्छाचार है। सुव्यवस्थित और शिप्ट 
समाज इसे सहन नही कर सकता । अतएवं जबतक समाज को आप इस 
वात का यकीन नहीं करा सकते कि सुरुचि, अद्लीलछता, शिष्टता- 
सम्बन्धी आपकी कसौटो ही ठीक है तवतक आपका यह कृत्य निरकुश 
ही माना जायगरा ) समाज के “मौन' को '“सम्मति-लक्षण” मानना तो 
भारी गलती है। नही, उसकी सज्जनता और सहनशीलता का उसे 
दण्ड देना है । 

योरोप की कितनी ही बाते अनुकरण-योग्य है, पर हर नई वात 
नही । हमे अपने विवेक से पूरा-पूरा काम लेना चाहिए । योरोप अभी 
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बच्चा हँ--भारत वूढा है। आज भारत चाहे पराजित हो, गुलाम हो, 
पतित हो, पर अब भी योरोप को वह समाज-शास्त्र और धर्मशास्त्र की 
शिक्षा दे सकता है। उसके ज्ञान और अनुभव की सच्ची कदर तव 
होगी जब योरोप कुछ प्रौढावस्था में पदापण करेगा । इसलिए योरोप 
की किसी भी नई चीज का स्वागत करने के पहले हमें यह देखना 
चाहिए कि हमारे यहा इसके लिए क्या विधि-विधान हूँ | यदि कुछ भी 
न होगे, या योरोप से अच्छे न होगे तभी हम देश, काल, पात्र का पूरा 
विचार करके उसको अपनावे । कोई चीज महज इसीलिए अनुकरणीय 
नहीं हो सकती कि वह नई है, या योरोप की वनी है । भुण-दोप की 
छान-वीन होने के वाद ही अनुकरण होना चाहिए । ब्रह्मचर्य की महत्ता 
सिद्ध करने की आवश्यकता नहीं। सयम के गुण स्पष्ट हे । दिल को 
कडा करके थोडा-सा अनुभव कर देखिए । हाथ कगन को आरसी क्‍या ? 

हमारा मन अपने वस में नही रहता इसलिए- ब्रह्मचर्य को कोसना 
अपनी निवेलता की नुमाइश दिखाना है। इन्द्रिय-निग्रह में कौडी का 
खर्च नही, क्त्रिम साधनों को खरीदने के लिए डाक्टरो की दूकानों पर 
जाकर रुपया वर्वाद करने की जरूरत नहीं। थोडा मन को बस में 
रखने की जरूरत है । आइचर्य और खेद इस बात पर होता है कि छोग 
कृत्रिम साधनो को ब्रह्मचर्य से ज्यादह सरल ओर सुसाध्य बताते है । 

यदि हमे सचमुच अपनी सनन्‍्तति के ही कल्याण की इच्छा है, जिसका 
कि दावा कृत्रिम साधनों के हामी करते हे, अपनी काम-लिप्सा को 
तृप्त करने की इच्छा नही, तो हम अनुभव करेगे कि कृत्रिम साधनों 
की अपेक्षा ब्रह्मचर्य ही स्वाभाविक, सस्ता, स्वास्थ्य-सौन्दर्य-वर्धक और 
स्थायी साधन है । यह मानकर कि ब्रह्मचर्य सार्वंसाधारण के लिए कुछ 
मुश्किल है, कृत्रिम साधनों की सिफारिश करना ऐसा ही है जैसा कि 
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हमारी सरकार का फौज के लिए वेश्याओो की तजवीज करना, या घर 
में शराव बनाना बुरा है इसलिए जराब की भट्टी खोलकर वहा पीने 
भेजना । कृत्रिम साधनों के उपयोग की सिफारिश करना लोगो को 
कायरता की शिक्षा देना ह--एक ओर ब्रह्मचययं के पालन कीआवश्यकता 
न रहने देकर और दूसरी ओर सन्‍्तान के पालन-पोषण के भार से मुक्त 
करके । विषय-भोग की उन्मत्तता तो वे अपने अन्दर कायम रखना 
चाहते हे, पर उसकी जिम्मेवारियों से दुम दवाना चाहते हें । यह 
हद दरजें की कायरता हैं । या तो सयम का पालन करके पुरुपार्य का 
परिचय दीजिए या सनन्‍्तान का भार बहन करके पुरुषार्थी बनिए । 
ब्रह्मचय-पालन के लिए सिर्फ सादा जीवन, सत्सगति, शुद्ध विचार की 
आवद्यकता हैँ। उन्हे यह सब मजूर नही! अपने क्षणिक शारीरिक 
सुख के लिए, अपनी कल्पित कमजोरी की बदौलत, सारे मानव-वश के 
कुछ मृदुझ् और सात्विक गूणो के विनाग का वीज बोना, इस 
स्वार्थान्धता का, इस अज्ञान का कुछ ठिकाना हैँ ! उन्होने सोचा है कि 
इस अनियत्रित कामलिप्सा और उसकी निरतर पूति से स्वय उनके 
शरीर, मन और वृद्धि पर तथा उनकी सन्‍्तान की मनोदशा और 
प्रवृत्तियो पर क्या असर होगा ? योरोप के मनोविज्ञानियों का कहना हे 
कि ऐसे अप्राकृतिक साधनों के प्रयोग की बदौलत वहा एक भिन्न और 
विपरीत प्रकृति का नया वर्ग ही निर्माण हो रहा है ! गृहस्थ-जीवन 
की हस्ती जबतक दुनिया से मिट नही जाती तबतक क्ृत्रिम उपायो से 
सन्तान-वृद्धि-निग्नह का प्रचार करना गृह-जीवन को नीरस और अमगल 
बनाने को श्रयत्व करना है । पता है, आपके गुरु योरोप मे अब केवल 
कम सन्तति नही, बिल्कुल ही सन्तति न होने देने की इच्छा अकुरित 
हो रही है ? क्यो ? वे नही चाहते कि सनन्‍्तति की बदौलत उनके 
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शारीरिक और आशिक सुख में वाधा पडे | अनियत्रित प्रजीत्पादन के 
हक में कोई भी विचार-शील पुरुष राय न देगा । पर उसका स्वाभाविक 
साधन ब्रह्मचर्य है, सयम है, न कि ये कृत्रिम साधन | उनसे अभीष्ट- 
सिद्धि के साथ ही मनुष्य के वल-बीय की और उच्च व्यक्तिगत तथा 
सामाजिक गृणो की वृद्धि होगी, तहा कृत्रिम साधनों से व्यक्तिगत, 
शारीरिक सुखेच्छा-मूलक स्वार्थ-भाव और हीन तथा विपरीत मनोवृत्तियो 
की वृद्धि होगी! नीति ओर सदाचार सामाजिक सुव्यवस्था की 
वुनियाद है । अतएव क्या विज्ञान, क्या कानून, क्या कला सब नीति 
और सदाचार के पोषक होने चाहिए । पर समाज में कुछ विपरीत 
मनोवृत्ति वाले लोग भी देखे जाते है जो इन साधनों का उपयोग नीति- 
सदाचार के घात और निरकुशता तथा स्वेच्छाचार की वृद्धि के लिए 
किया करते है । हो सकता है कि उनका प्रेरक हेतु जन-कल्याण ही हो, 
पर इसमें कोई शक नही कि उनकी कार्य-विधि मे विचार, अनुभव 
और ज्ञान की जगह जोश, आतुरता और विचार हुआ करता है। 
विचार-हीन उत्साह को बन्दर की लीला ही समझिए । 

इसलिए उन सज्जनो से मेरी प्राना है कि दया करके देश के 
युवको को इस कायरता और स्वार्थान्धता के उलटे रास्ते पर न ले 
जाइए । यदि आप देश-हितैपी हे तो उन्हे पुरुषार्थ की, ब्रह्मचर्य की ही 
शिक्षा दीजिए । उसी के प्रचार की तजवीजे सोचिए। ईइवर के लिए 
अपनी कमजोरियो का शिकार उन्हे न बनाइए । मनृष्य क्या नही कर 
सकता ? जो मनुष्य सारे पृथिवी-मण्डल को हिला सकता है, हम देखते 
है कि वह हिला रहा है, वह ब्रह्मचर्यं का पालन नही कर सकता, सयम- 
पूर्वक गृहस्थ-जीवन नही व्यतीत कर सकता, ऐसी बाते शिक्षित मनुष्यो 
के, तिस पर भी भारतवासी के, मुह से शोभा नही देती। जो बात 
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जरा मुश्किल मालूम होती है उसके लिए फौरनू अविचार-मूछक आसान 
तजवीज खोजना, मानो पुरुपार्थ-हीन बनाने का कारय्येक्रम तैयार करना 
हैं । कोशिश करने की जरूरत अगर है तो मुश्किको को आसान बनाने 
की, ऊपर चढने की तदवीर करने की, न कि मुहिकलो से दुम दवाकर 
आसानी का नुसखा दिखाने की या नीचे ग्रिरने और फिसलने की 
तरकीब बताने की। ब्रह्मचर्य को एकवारगी गालिया न दे बैठिए। 
जरा अपने बुजुर्गों के अनुभवों को भी पढ देखिए। उन्होंने जीवन 
के हर अग में ब्रह्मचर्य और सयम की जरूरत बताई हैँ। गहस्थ- 
जीवन को भी उन्होने मनृप्य की कुछ कमजोरियों के लिए जिन्हें वह 
अवतक दूर नही कर पाया है--एक रिआयत के तौर पर माना है । 
उनके सामाजिक ज्ञान और अनुभव को बिना देखे ही, विना आजमायें 
ही घता न वताइए । में यह नही कहता कि वडो-बूढो के या किसी के 
भी गुलाम वनो | पर में यह जरूर कहता हूँ, जो अपने मनोवेगो के 
आगे विचार और अनुभव की सीख पर ध्यान नही देता वह इस उक्ति 
को अपने पर चरितार्थ करेगा--- 
उहदां हितकामानां न शुणोति हि यो बच. । 
स कूर्म इव दुबुंद्धिः काष्टादअष्टो विनश्यति ॥ 

हम जरूर स्वतन्त्रता के हामी हो, पुजारी हो, पर अविवेक के नही | 
हम जरूर ज्ञान के लिए लालायित रहे, पर अइलील बातो के नहीं-- 
बुरी बातो के नही । बुरी वातो का मिठाना मुश्किल है, दसलिए उनको 
सुलम ओर इष्ट बनाना सुनीति नही है । 


परिशिष्ट (२) 
हिन्दूधर्म की रूप-रेखा 


हिला इन दिनों क्रान्ति के पथ पर है। इस्लाम के आक्र- 
मण ने जहाँ उसे स्थिति-पालक ( (07867"7७/४५४७ ) 
अनाया, तहां ईसाई-सम्यता उसे अपने पुराने विश्व-बन्धुत्व की ओर ले 
जा रहो है | इस्लाम यद्यपि एक ईश्वर का घुजारी ओर आतृभाव का पृष्ठ- 
योषक है, तथापि भारत पर उसके आक्रमणकारी स्वरूप ने हिन्दू-ससाज 
को उससे दूर फेक दिया है । इसके विपरीत ईसाई-सस्कृति अपने मधुर 
स्वरूप के प्रभाव से हिन्दू-लमाज को अपने नजदीक ला रही है। सिन्न- 
भिन्न सस्कृतियों ओर जातियों के ऐसे सम्पर्क और सघर्ष के समय किसी 
भी एक ससस्‍्कृति या जाति का अपने वर्तमान रूप मे बना रहना असम्भव 
हो जाता है। दोनों एक-दूसरे पर अपना असर छोडे बिना नहों रहते। 
हाँ, यह दीक है कि, विजित सस्क्ृति ओर जाति, विजेता सल्‍्कृति ओर 
जाति का, अधिक अनुकरण करने लगती है। क्योंकि वह स्वभावत- सोचने 


स्वततन्नता की ओर-- श्पछ 
लगती है कि किन कारणों ने उसे जिताया ओर झुझे हराया ओर जो बाह्य 
अथवा आशभ्यतर कारण उस समय उसकी समम में आ जाते है, उन्हीं का 
वह अनुकरण करने लगतो है--इस इच्छा से कि इन बातों को प्राप्त कर 
ओर इन बातों को छोड कर मे फिर अपनो अच्छी दशा को पहुँच जाऊँ। 

हिन्दू-समाज ओर हिन्दू-धर्म इस समय ससार के किसी घर्म ओर 
समाज के असर से अपने को नही बचा सकता । यह वात सच है कि 
हिन्दू-समाज को हिन्दू-धर्म से जो ऊँची ओर अच्छी बाते विरासत में 
मिली हैं, वे ओर समाजों को अवतक नसीब नही हुई है। पर हिन्दू-समाज 
तत्र तक उन बातों से न स्वय काफी लाभ उठा सकता है ओर न ओरों 
को लाभ पहुँचा सकता है, जब तक कि चह खुद उस विरासत को, जमाने 
के सौजूदा प्रकाश में, अपनी आवश्यकताओं के अनुकूल न बना ले ओर अपने 
को उस विरासत के योग्य न साबित कर 6 । इसी कार-छाँट, उलर-फेर 
था परिवर्तन का नाम है क्रान्ति । इस समय हिन्दू-समाज और हिन्दू-धर्म 
के प्राय प्रत्येक अग में पुक हल-चल हो रहो है, एक उथल-पुथल मच रही 
है, ओर यह उसके दृषित भोग को कार्ट तथा उत्तम भाग को पुष्ट किये 
बिना न रहेंगो। आार्-समाज, बह्म-समाज, प्रार्थना-लमाज, ओर जिसे 
आजकल लोग गांधी-मत कहने लगे है, ये सब इसी क्रान्ति के लाल कण्डे 
है। आइए, इसी क्रान्ति के प्रकाश में, हमारी चुछ्धि ओर समाज की 
आवश्यकता हमे जितनी दूर ले जा सकती है,(हम हिन्दू-धर्म ओर समाज 
सम्बन्धी वर्तमान ज्वलन्त समस्याओं पर, यहाँ से वहाँ तक नये सिरे से 
विचार करे ओर उसका अ्रोगणेश करे हिन्दू-धर्म की रूप-रेखा से । 

“हिन्दूः शब्द 

जिस समाज को आज़ “हिन्दू” कहते है उसे प्राचीन काल में “आर्य! 

कहते थे । हिन्दुस्थान का भी प्राचीन नाम आर्यावर्त था। हिन्दुल्थान के 
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पश्चिम में 'सिन्‍्धु” नाम की एक बडी भारी नी है। उसके रास्ते से यचन 
सब से पहले भारतवर्ष मे आये । सिन्धु-नदी के आस-पास बसने के कारण 
उन्होंने आयों का परिचय अपने देशवासियों को “सु! के नाम से दिया । 
प्राकृत-साषा में सल्‍्क्ृत के 'स' शब्द का बहुत जगह “ह” रूप हो जाता है। 
इस कारण “सिन्धु! शब्ढ समय पाकर 'हिन्दू” मे बदल गया। हिन्दुओं के 
निवास-स्थान भारतवर्ष का नाम भो हिन्दुस्थान वा हिन्दुस्तान पड गया । 
महर्षि द्यानन्द भारत की प्राचीन सस्कृति और प्राचीन जीवन के 
बडे प्रेमी ओर अभिमानी थे। हिन्दू” नाम शुक तो प्राचीन न था, दूखरे 
यवनों के द्वारा दिया गया था, इस कारण उन्होंने फिर से प्राचीन शब्द 
आर्य” का प्रचार करना चाहा था। अभी तक तो “आर्य”! शब्द प्राय- 
उस समाज का सूचक साना जाता है, जो महर्पि दयानन्द के सिद्धान्तों 
पर चलना चाहता है । आज भी हिन्दू पुरुषों के नाम के अन्त में प्राय- 
जो “जी! शब्द लगाते है, वह 'आर्य” शब्द ही का अपभ्रष्ट रूप है। 
हिन्दू-धर्म के मित्र-भत्र नाम 
हिंढ-धर्म आजकल आर्य-घर्म, वेदिक-घर्म, सनातन-धर्म आदि कई 
नामों से पुकारा जाता है। बोद्ध, जैन, तथा सिख धर्म भो हिंदू-धर्म 
के हो अग है। आर्य-धर्म का अर्थ है आरयों का प्रतिपालित धर्म । बेदिक- 
धर्म का मतलब है वेदों में प्रतिपादित धर्म ओर सनातन धर्म का अर्थ है 
सृष्टि के आरभ से चला आया ओर सृष्टि के अन्त तक चला जानेवाला 
धर्स। बोद्ध, जैन ओर सिख धर्मा को स्वतन्त्र धर्म कहने के बजाय हिंदू- 
धर्म के सम्प्रदाय या पथ कहना ज्यादा सार्थक होगा। हिदू-धर्म को अब 
कुछ लोग सनातन-मानव-घधर्स या मानवधर्म भी कहने लगे है। इसके द्वारा 
वे यह सूचित करना चाहते है कि (१) हिदू-धर्म, सामान्य सानव-धर्म से 
भिन्न नही ओर (२) समयानुसार रूपान्तर करते हुए भी उसके मूल तत्व 
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आदि से अन्त तक अटल रहते हैं। अतणव मेरी राय में हिन्दू-धर्म का 
दूसरा ठीक नाम है सनातनघर्म । “आर्य-धर्म” नाम का तो प्रचार अभी बहुत 
कम हुआ है, ओर '“बेदिक-धर्म” का प्रचार करने से हमारी बुद्धि “वेदों! तक 
मर्यादित हो जातो है । जब कभो ४मे समय को देखकर धर्म के किसी 
विशेष सिद्धान्त पर जोर देने को या उसके किसी अग को निषिद्ध' करार 
डेने की जरूरत पेश आती है, तब हमें 'बेदों' का सहारा लेना पढता है 
ओर यदि प्रसगवश “वेदों! ने हमारा साथ न दिया तो या तो उनके अर्थों 
को खीचातानी करनो पढती है, या निराश होना पडता है। आजकल 
प्रत्येक वाद मे जो यह देखने को प्रथा-सी पड गईं है कि यह चेद मे है या 
नही, यह इसी बूृत्ति का परिणाम है। किसी धर्म के मूलभूत सिद्धान्त या 
तत्व जिस प्रकार अटल होते है, त्रिकालाबाधित होते है, उसी प्रकार उस 
के धर्मग्रन्थ--फिर थे एक हों था अनेक--अटल, अपरिवर्तनीय नही 
होते । हाँ, यह घात ठीक है कि अवतक हिंदू-धर्म के मूल-ग्रन्थ एक प्रकार 
से 'वेद' ही माने गये है, परन्तु हमें याद रखना चाहिए कि प्राचीन चार्चाक 
बोदछध, ओर जैन तथा अवाचीन सिख-पथ के लोग वेदों को नहों मानते 
है--फिर भी वे हिंदू-धर्म के अग तो है । अतएव अब “हिदू-घर्म' को 
“वेदिक-धर्म' नाम देना उसे सकुचित कर देना है, ओर दूसरे धर्म-पथों के 
लिए उसका दुर्वाजा रोक देना है | यह दूसरी वात है कि बेदों का अर्थ इस 
प्रकार किया जाय कि जिससे भिन्न-भिन्न धर्म-पथों के वे चिशिष्ट डर ” 
या अग उनमे उसी तरह समाविष्ट हो जायें जिस तरह कि उनके एथक, 
अम-प्रन्थों मे है और इस प्रकार बेदों की महिमा कायम रक्‍्खी जाय । पीर 
पुक तो हिंदू-धर्म के भुल तत्वों में इतना बल ओर उपयोगिता है कि रे 
किसो ग्रन्थ था व्यक्ति का सहारा लिये बिना न केवल कायम हो रह सकते 
'ह बल्कि फेल भो सकते है, ओर दूसरे, यदि वेदों मे उन बातों का खमा- 
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उञ था ही तो फिर ये वेद-विरोधी नये सम्प्रदाय बने हो क्‍यों, ओर अब 
तक टिक ही क्यों पाये हैं ? तीसरे वेदों को भाषा आज सर्वध्ाघारण को 
सापा से इतनो सिन्‍न है, और उनका भाव तया शेली इतनी गूढ ओर 
क्लि्ट है कि सर्व-साधारण में उनका घर-धर प्रचार एक अससवसी बात है । 
बिना भाष्यों के उनका मतलब हो समझ में नही आता । फिर वे किसी 
शाख्रीय ग्रथ की तरह व्यवस्थित ओर क्रमबद्ध नही। यह दूसरी बात है 
कि हमारी भावुकता उन्हें अपोरुषेय माने, हमारी अरद्धा उन्हें सत्र 'सतृ- 
विद्याओं का आगार” कहे, हमारी व्यवहार-बुद्धि इस पतृक सम्पत्ति को 
आराधना करे, पर घर्म-प्रेम, धर्म-प्रचार कहता है कि अन्थ-विशेष तक धर्म 
की गति कोमयांदित कर दोगे तो धर्स की मोलिकता ओर उज्ज्वलतः कम 
हो जायगी तथा समाज का विकास रुक जायगा--समसाज अनेकविध हो 
कर कुपन्थी हो जायगा ओर अब तक ग्रन्थ-चिरेष या व्यक्ति-विशेष को 
धर्म का आधार मानने वालों के समाज को यही हालत हुई है । 
मानच-धर्म या सनातन-धर्म 
“हिन्दू शब्द्‌ अब यद्यपि इतना व्यापक हो गया है कि उसमे जैन, बोद्ध, 
सिख, सब अपना समावेश करने लगे हैं, परन्तु जो लोग उसे विश्व-धर्म की 
कोटि ओर योग्यता पर पहुँचाना चाहते है वे बहुधा निगाश होंगे या मुश्किल 
से सफल होंगे, यदि “हिंदू” शब्द्‌ का भी आग्रह कायम रक्खेंगे। या तो उसे 
सानव-धर्म कहे या सनातन-घर्म । सनातन-घर्म का रूढ अथ यद्यपि सकुचित 
हो गया है तथापि “हिंदू शब्द को अपेक्षा उसके अर्थ में चिस्तार-क्षमता 
अधिफ है ओर न वह ग्रथ, व्यक्ति, देश या समाज से सीमित ही है । 
यह तो हुई नाम की अर्थात्‌ ऊपरी बात | यदि हम भीतरी सार 
चस्तु को ठीक-ठीक समक छेगे तो बाहरी बातों के लिए चिचाद या 
उलमकन का अवसर बहुत कम रह जायगा। 


स्वतन्नता को ओर-- श्पप 


हिन्दू-धम की व्यापक्ता 

यदि हिदू-धर्म के म्रलतत्व का विचार करे तो वह साधारण मानव-धर्स 
से भिन्‍न नही मालूम होता । यदि हिंदू-धर्म की आचार-पद्धति पर ध्यान 
न दे--केवल तत्व को ही देखे, तो वह सारे भनुष्य-समाज के घर्म का 
स्थान ले सकता है । दूसरी भाषा में थों कहे कि एक मनुष्य की शारीरिक, 
मानसिक्र, आर्थिक, बोद्धिक, आत्मिक, सामाजिक, राष्ट्रीय, राजनतिक 
ओर मानवी सब प्रकार की भूख या आवश्यकताओं की पूत्ति की 
गुजाइश उसमें है। हिंदू-धर्म का सबसे वडा तचच यह है कि यह विश्व 
चैतन्य से भरा हुआ है,---फिर उसे चाहे शैश्वर कहिए, चाहे सत्य कहिए, 
चाहे ब्रह्म कहिए, चाहे शक्ति कहिए, चाहे ओर कुछ--किल्तु यह सारो 
जड-चेतन-रूप सृष्टि उसोकी बनी हुई है। सर्व-साधारण की भाषा में इसे 
यों कह सकते है---ईैश्वर या आत्मा है ओर वह घर-घट मे व्याप्त है। 
यह हुआ परम सत्य । दुनिया के तत्वज्ञानी या दार्शनिक अभी तक सत्य 
को अर्थात्‌ दुनिया के मूल की खोज मे इससे आगे नही बढे है। हर घर्स 
के विचारशील दार्शनिकों ने इस बात पर विचार किया है कि सनुप्य क्या 
है, वह क्यों पेंदा हुआ है, चह कहाँ से भाया है, कहाँ जायगा, दुनिया से 
उसका क्या सम्बन्ध है, दुनिया के प्रति उसका क्‍या कत्तंच्य है, मनुष्य 
को ओर इस सारी सृष्टि को किसने पैदा किया, इसका सूल क्या है, 
उक्षके प्रति मनुष्य का क्या कर्तव्य है, आदि | हिंदू-धर्म मे इस विचार- 
साहित्य का नाम है दुर्शनग्रथ था घर्मग्रथ ओर विचार-तथ्यों का नाम है 
धर्म-तत्व । हिंदू-धर्म ओर हिन्दू-लमाज मे “घर्स! शब्द प्राय. छ अर्थों में 
प्रयुक्त होता है--- 

(१) परम सत्य--जैसे, अश्वर, या आत्माया चैतन्य है ओर 
चह सब मे फेला हुआ है। 
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(२) परम सहय तक पहुँचने का साधन--जैसे, प्राणी मात्र 
के प्रति आत्म-साव रखना--सब को अपने जेसा समकना--अहिसा, 
बह्यचर्य, सत्य, अपरिग्रह, अस्तेय, आदि का पालन । 

(३ ) कत्तेब्य--जैसे, माता-पिता की सेवा करना पुत्र का धर्म है, 
पडोसी की ओर दीन-दुखियों की सहायता करना या प्रतिज्ञा-पालन 
मनुष्य का धर्म है । 

(४ ) सत्करम या पुण्य अथात्‌ सत्कर्म-फल --जेसे, दान देने 
से धर्म होता है । 

(४५ ) स्वभाव या गुण-विशेष--बहना पानी का धर्म है, उडना 
पक्षियों का धर्म है, मारना विष का धर्म है। 

(६ ) धर्म-पत्थ--8मारा हिन्दू-धर्म है, या ईसाई या मुस्लिम धर्म है। 

अब आप देखेंगे कि “धर्म' शब्द केसे विविध अर्थों में व्यवहत होता 
है। इससे हमे हिंद-लमाज ओर हिंदू-जीवन में धर्म शब्द की व्यापकता 
का पता लगता है। इससे हमें इस बात का भी ज्ञान होता है कि “घर्म! 
के विषय में हिंदू-समाज मे क्‍यों इतनी विचार-भिन्‍नता तथा विचार-अ्रम 
है। कोई पूजा-अर्चा को ही धर्म मानता है, कोई गेरुए कपडे पहनने को 
ही धर्म मान बेठा हे, कोई खान-पान, व्याह-शादी, झुत्यु-भोज को ही 
धर्म मान रहा है, कोई जप-तप को धर्म समझता है, कोई स्नान-ध्यान 
को ओर कोई परोपफार, जाति-सेवा और देश-सेवा को धर्म समझ रहा 
है ।इन सब का मूल है “धर्म' शब्द की इस व्यापकता में । गर्भाधान से 
लेकर मृत्यु ओर सोक्ष प्राप्त करने तक हिंहुओं का सारा जीवन इसी 
कारण धर्म-मय माना गया है। घर्मतत्व, घर्म-पालन के नियम, सामाजिक, 
आर्थिक, नेतिक ओर राजनैतिक तथा स्वास्थ्य भोर शिक्षा-सम्बन्धी सब 
प्रकार के सिद्धान्त ओर नियम हिंदुओं के यहाँ घर्म-नियम है । 


स्वततन्रता की ओर-- १६० 


हिन्दू-धर्म को व्याख्या 

हिंहुओं के जोवन में 'घर्म! को इतनी व्यापकता को देख कर ही 

उनके यहाँ धर्म का यह लक्षण बाँधा गया--- 
यत अभ्युदय-निश्रेयस-सिद्धि स घर्मं । 

अर्थात्‌ जिसके द्वारा मनुष्य को सब प्रकार का सांसारिक छुख-वेभव 
प्राप्त हो ओर उसके पश्चात्‌ तथा साथ हो ईश्वरी छख-गान्ति सी सिले 
उसीफा नाम है धर्म | सरल भाषा में के तो जिससे लोक-परलोक ढोनों 
से, वह धर्म है । इस व्याख्या मे धर्म-तत्व, घर्म-शासत्र, नीति-नियम, 
स्वास्थ्य-साधन, शिक्षा-विधान, राज तथा समाज-नियम सब का भली 
भांति समावेश हो जाता है। वर्तमान हिंदू-लमाज को ध्यान में रख कर, 
आशद्युनिक काल में, लोकमान्य तिलक महाराज ने-- 

प्रामाण्यवुद्धिवेदेपु उपासनानामनेकता । 

अर्थात्‌ जो बेढ को मानता हो, अनेक देवी-देवताओं को उपासना को 
मानता हो, आदि व्याख्या हिंदू को को है । यह व्याख्या एक प्रकार से 
आजकल के सकुर्चित सनातन-धर्मी कहे जाने वांले हिंदृ-धर्म को हो जाती 
'है। इसमें सिख, जन, वोद्ध आदि ते दूर, एक तरह से आर्य-समाजी भी 
नहीं आ सकते । 

दूसरी व्याख्या हाल ही मे देशभक्त सावरकर ने को है। इसके 
अनुसार केवल वही मनुष्य हिंदू कहा जा सकता है जो भारतवर्ष को 
अपनी धर्म-भुमि ओर मातृ-भूसि मानता हो । लोकमान्य की व्याख्या से 
तो यह अधिक व्यापक ओर हिंदू-समाज की वर्तमाव आवश्यकताओं के 
अनुकूल है । इससे हिंदू-समाज के भिन्‍न-भिन्‍न सम्प्रठायों में एक-हिंदू- 
भाव को जड जमेगो । इससे वर्तमान हिंदू-समाज के सबटंन मे तो 
सहूलियत हो जायगी, परन्तु हिंदू-धर्म के प्रसार ओर हिदू-समाज के 
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विस्तार मे सहायता न सिलेगी। हमे हिंदू-सघटन इस बात को लक्ष्य 
करके करना है कि हिंदू-धर्स से पृथिवी का वच्चा-बच्चा लाभ उठावे। इसके 
लिए मेरी राय में ओर भी व्यापक परिभापा की आवश्यकता है। वह ऐसी 
हो जो कि हिू-वर्म का रहस्थ, महत्व ओर सिद्धांत भी हमे समका दे 
ओर हमारे सर्वतोमुखी विकास में हमें सब तरह सहायता ढ । ऐसी एक 
व्याख्या मे आज हिंदू-विचारकों को सेवा में उपस्थित कर रहा हूँ। मेरी 
परिभाषा यह है कि लिंदू वह है जो पाँच सिद्धांतों को मानता हो-- 

( १ ) सर्वात्म-भाव 

६ ३ ) सर्व-सूत-हित 

( ३ ) पुनर्जन्म 

( ४ ) वर्णाश्रम और 

(५ )गोनरक्षा : 

फिर वह चाहे किसी देश ओर चेश मे रहता हो ओर चाहे किसी 
ग्रन्थ था गुरु को मानता हो । 

धर्म के पूर्वोक्त छहों रूपों को तथा पूर्वोक्त व्याख्या को हम दो 
भागों में बांट सझते है--- 

(१ ) धर्म-तत्व ओर (२ ) धर्माचार | पहले भाग मे तत्व-चिल्तन 
ओर तत्व-निर्णय किग्रा जाता है ओर दूसरे भाग मे उसके पालन 
के विधि-विधान बताये जाते हैं। पहला विचार का विषय है, दूसरा 
आचार का । या यों कहे कि पहला आग लक्ष्य स्थिर करता है ओर दूसरा 
उस तक पहुँचने के मार्ग या उपाय बताता है। इस लक्ष्य, या साध्य, 
या तत्व-निर्णय या धर्म-विचार से जहाँ तक सम्बन्ध हे, ससार के समस्त 
धघर्म-मतों में तथा हिंदू-धर्म के सिन्‍न-मिन्‍न अग-रूप धर्म-पन्‍्थों में प्रायः 
कोई भेद नही है । जैसे मजुष्य का लक्ष्य है पूर्णता को प्राप्त करना-- 
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है. 


इसका विरोध किसी घर्म-मत मे न मिलेगा । यह हो सकता है कि भाषा 
जुदो-जुटी हो--पर भाव यही मिलेगा ! जैसे हिंदू इसे करेगा, मोक्ष 
प्राप्त करना, साक्षात्कार करना, इैश्वर-स्वरूप हो जाना, स्थितप्रज्ञ होना, 
बह्यत्व को प्राप्त होना, कवल्‍्य, निर्वाण या जिनत्व प्राप्त करना अथवा 
ज्ञानी हो जाना आदि | इस लक्ष्य को पहुँचने का साधन है--पविन्न 
जीवन व्यतीत करना, दूसरी भाषा में कह्टे तो ग्रुणों को बढाना, शाक्तियों 
को बढाना ओर दोषों को तथा कमजोरियों को कम कर डालना । या यों 
कहे कि अपना विचार ओर अपनी सेवा छोड कर दूसरों का विचार ओर 
सेवो करते रहना । इसे आप चाहे धर्मांचरण कहिए, तप कहिए, देश ओर 
समाज-सेवा कहिए--कछुछ भो कहिणु । कहने का सार यह कि मनुष्य के 
लक्ष्य के सम्बन्ध मे, अन्तिम स्थिति के विषय में, विविध धर्म-मत्ों मे, 
भाषा-भेद के अतिरिक्त भाव-मेद नही है ओर-न उसके मुख्य साधन-- 
राज-द्वार--के विषय में ही ख़ास आशय-मेद्‌ है। मन्तव्य, स्थान जोर 
प्रापत्य स्थिति जब कि एक है, उसके स्वरूप-बर्णन मे चाहे दृष्टि, एचि, 
योग्यता, अवस्था आदि फे भेद से छुछ भेद हो--वहाँ तक पहुँचने का 
राज-द्वार जब कि एक है--फिर उस तक ले जाने वाले छोटे-बडे टेढ़े-मेढे 
रास्ते चाहे अनेक हों--तब पन्थ-भेद ओर धर्म-भेद रह कहाँ जाता है ? वह 
रहता है तत्व-भेद में नहो, आचार के अड्भोपाड़् में । 

हिन्दू-धर्स का सब से बडा सिद्धान्त है-- 

सब खल्विद बह्म | एकमेवाद्वितीयम | सो5हस | 

अर्थात्‌ यह सब विश्वतरह्ममय---चेतन्‍्य-मय्र है। वह सब मे एक रूप से 
व्याप्त है। मे भी वही या उसी का अश हुँ। जन-साधारण इसीको 
आत्सा था ईश्वर कहते है। चुद्धि ओर आचरण के द्वारा इस सत्य का 
अनुभव करना मनुप्य का स्वभाव-धर्म है। यह हुआ मनुष्य का लक्ष्य | 
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इसीका नाम है मनुष्यत्व प्राप्त करना । जबतक मनुष्य इस अवस्था को नही 
प्राप्त होता, वह अपने ठिल और दिमाग--आचार ओर विचार के द्वारा 
यह नहो अनुभव करलेता कि आत्सा ही परमात्मा है--जीव-मान्न का 
रुख-दुःख मेरा छख-हु ख है, उनके गुण-दोष मेरे गुण-दोष है, उनकी 
सबलता-निर्बलता मेरी सबलता-निर्वलता है, तब तक वह अपने लक्ष्य, 
पूर्णत्व या मनुष्यत्व से दूर है। 

हिन्दू-धर्म का दूसरा बडा सिद्धांत है--“सर्व भूत-हितः। यह हिन्दू 
को उसके ध्येय तक पहुँचने का द्वार दिखाता है। इसका अर्थ है--प्राणि- 
सात्र के हित मे लगे रहना । अर्थात्‌ जो हिन्दू हर मनुष्य का--फिर बह 
किसी भी जात-पांत या देश का हो--सदा भला चाहेगा ओर करेगा, 
अपने भले से बढकर ओर पहले दूसरे का भला चाहेगा ओर करेगा, जो 
पशु-पक्षी-कीडे-मकोडे तक के हित मे तत्पर रहेगा, वही अपने जीवन-लक्ष्य 
तक पहुँच सकेगा । ऐसे जीवन का ही नाम पविन्न जीवन, हिन्दू-जीवन 
या साधु-जीवन है । एक हिन्दू के लिए केवल यही काफी नही है कि वह 
जान ले कि झुके पूर्णता को पहुँचना है-- हुनिया के सब दु.खो, सव कम- 
जोरियों, सब दोषों, सब बन्धनों से सदा के लिए छूट जाना है, या मनु- 
प्योचित समस्त सदगुणों, सदुभावों ओर सतशक्तियों का उदय ओर पूर्ण 
विकास अपने अन्दर करना है, बल्कि यह भी जरूरो है कि वह उनके लिए 
सच्च दिल से आजीवन अथक प्रयत्न करे । वह प्रयत्न कैसा ओर किस 
दिशा मे हो--इसीका दर्शक यह दूसरा सिद्धांत हे। इस सिद्धांत मे 
समाज-सेवा, देश-हित, राष्ट्रल्याण, परोपकार आदि सदुभावों ओर 
सत्कायों का बीज है। हिल्दू भिन्न-भिन्न सेवा-कार्य इसलिए नही करता है 
कि उनसे हुनिया में उसकी कोर्सि फेलती है, या बढप्पन ओर गोरव 
मिलता है, या उच्च पद ओर प्रतिष्ठा मिलती है, या ओर कोई हुनियावी 
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महत्वाकांक्षा सिद्ध होती हैं, बल्फि इसलिए करता है कि इनके बिना उसका 
जीवन-कार्थ अधूरा रह जाता है, मनुष्योचित गुणों का विकास उसके अन्दर 
पुरा-पूरा नही हो पाता, उसके मनुष्यत्व या हिन्दुत्व की पूरी-पूरी कसोटी 
नहों हो पाती । हिन्दू-धर्म का आधार-शाख्र, या कर्मकारड, या धार्मिक 
विधि-निषेघ या यम-नियमादि का समावेश इसमे हो जाता है । 

हिन्दू-धर्म के ये दो सिद्धांत--एक लक्ष्य सबधी, दूसरा साधन- 
सबधी--ऐसे है जो उसे मानव-धर्म की कोटि मे ला बिठाते है, मानव-घर्म 
के लिए इससे बढकर सिद्धांत अभी तक किसी विचारक, धर्माचार्य, या 
घर्म-प्रवर्तक के ठिमाग ओर अनुभव मे नही आये । इसके अतिरिक्त हिन्दू- 
धर्म में कुछ ऐसे सिद्धांत भी है जो अन्य धर्म-मतों से उसे पृथक करते है । 
वे हैं पुनजन्स, वर्णाश्रम ओर गोरक्षा | पुन्जन्म का जन्म यद्यपि प्रधानतः 
तत्व-चिन्तन से हुआ है, तथापि उसका व्यावहारिक महत्व ओर उपयोग 
भी है। वर्णाश्रस का सबध यों सामाजिक जीवन से विशेष है, पर वह 
हिन्दू-समाज का प्राणरूप हो गया है, इसलिए वह हिन्दू-धर्म की 
विशेषता की हद्‌ तक पहुँच गया है। गोरक्षा यों तत्वत* अहिसा या सर्च- 
भूतहित का अग है, पर उसका व्यावहारिक लाभ भारतवासियों के लिए 
इतना है कि उसे हिन्दू-धर्म के मुख्य अगों में स्थान मिल गया है । इसके 
अलावा सूत्तिपुज्ा, अवतार, श्राद्ध, तीर्थ-बत आदि सम्बधी ऐसे मन्तव्य 
भी हिन्दू-धर्म मे है, जिनका समर्थन तत्वदृष्टि से एक अश तक किया जा 
सकता है, परन्तु जिनका मूल-स्वरूप बहुत बिगड गया है ओर जिनका 
आज बहुत दुरुपयोग हो रहा है एव इसलिए जिनके विषय मे हिन्दू-धर्म 
के भिन्न-भिन्न पन्‍थों मे सत-मेद है। 

इस तरह सक्तेप मे यदि हिन्दू-धर्म की रूप रेखा, व्याख्या या मुख्य 
सिद्धांत बताना चाहे तो यों कह सकते है--- 
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(१ ) सर्वात्म-भाव, आत्म-तत्व, अद्वेत या चैतन्य-तत्व, ( २) 
सर्वभूतहित, ( ३ ) पुनर्जन्म, ( ४ ) वर्णाश्रम ओर (४ ) गोरक्षा | 

इनमे किसो की भाषा पर, या किसी एक की मान्यता के विषय मे, 
भले ही मत-मेद हो, पर ये पांचों बाते ऐसी नहीं है, जिनके मानने से 
किसी को बाघा होती हो । समष्रिप से ऐसा कह सकते है कि ये पांचों 
सिद्धांत प्राय प्रत्येक हिन्दू को मान्य होते हैं, ओर जो इन पांच बातों को 
मानता है उसे हमें हिंदू समझना, चाहिए । 


परिशिष्ट (३) 
हिन्दू-धर्म का विराट्‌ रूप 


ध्य्‌ सूलत वेयक्तिक वस्तु है--व्यक्ति के अपने पालन करने को 
चीजहै। एक ही घर्स के पालन करनेवाले जब अनेक व्यक्ति हो 
जाते हैं तब उनका अपना एक समाज बन जाता है। इसोको घर्म-समाज 
कहते है। आगे चलकर यही समाज किस्ती जाति के रूप में परिणत हो 
जाता है। हिन्दू-समाज या हिन्दू-जाति का जन्म पहले बताये हिन्दू-धर्म 
के सिद्धान्तों का पालन करने के लिए हुआ है। 
व्यक्ति जब तक अकेला होता है तब तक चह एकाकी ही धर्म का 
पालन करता है---अपने लक्ष्य तक पहुँचने को चे्टा करता है। दूसरों का 
खयाल उसके मनमें आ ही नहो सकता । एक से दो ओर दो से अधिक 
होते ही उनका एक-दूसरे के साथ सम्बन्ध ओर सम्पर्क होने लगता है 
ओर उनके पारस्परिक कर्तव्य या धर्म या व्यवहार-नियस बनने लगते है। 
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इन्होंकी परिणति आगे चलकर भिन्न-भिन्न नीति-नियमों मे होतो है। 
समान बना नहीं ओर बढने लगा नहीं कि मनुप्य के जीवन में जटिलता 
आईं नही । जटिलता के आते हो धर्म का रूप भी जटिल होता जाता है 
ओर समाज के विकास के साथ ही उसका रूप भी विराट होने लगता है । 
क्योंकि अब उसे केवल एक व्यक्ति की ही सहायता नही करनी है, उसी 
को ल्ावश्यकता को पूर्ति नही करनी है---अब तो अनेकों का, अनेक प्रकार 
की अवस्थाओं मे रहनेवालों का प्रश्न उसके सामने रहता है । हिन्दू- 
समाज आज बहुत विकसित रूप में हमारे सामने है, ओर इसीलिए 
हिन्दू-धर्म का रूप भी विराट हो गया है । वह केवल आदशों ओर 
सिद्धान्तों का प्रतिपादन करनेवाला तात्त्विक धर्म नही रहा, बल्कि सब 
प्रकार की श्रेणियों, पक्तियों तथा विविध स्थितियों के लोगों को उनके 
लक्ष्य तक पहुँचानेवाला व्यावहारिक या अमली धर्म हो गया है । एक से 
लेकर अनेक तक, छोटे से लेकर बडे तक, राजा से लेकर रक तक, मूर्ख से 
लेकर पणिडत ओर तत्त्वदर्शी तक, पापी से लेकर पुण्यात्मा तक, स्त्री 
पुरुष-बालक-बृद्धू सबकी छविधाओं, आवश्यकताओं, कठिनाइयों का ख़याल 
उसे रखना पढ़ता है और इसलिए उसका रूप विविध और जटिल हो 
गया है। बडे-बढे तत्त्वदर्शियों से लेकर अबोध किसान, सजदूर, ख्रो, 
बालक तक की भूख छुफाने का सामर्थ्य उसमें है । ठत्त्वजिज्ञाखओं के लिए 
हिन्दू धर्म में गम्सीर दुर्शन-प्रन्थ तथा भगवदुगीता विद्यमान्‌ है, जीवन को 
पविन्न ओर उच्च बनानेवालों के लिए स्फूर्तिदायी उपनिषद्‌ वर्तमान है, 
कर्म-कारिड्यों ओर याज्षिकों के लिए विधि-निषेधात्मक वेद तथा स्मृति- 
ग्रन्थ है, भक्तों ओर भावुकों के लिए रसमयी रामायण-भागवत आदि है, 
जज्ञों ओर अल्पज्ञों के लिए कथा-कहानियों-दृष्टान्तों से भरे पुराणादि तथा 
ताब्न्रिक ग्रन्थ हे एव समाज तथा राज्य-सचालकों के लिए. महाभारत, 
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विदुर-नीति, शुक-नीति, कोटिल्य का अर्थशास्त्र, वात्स्थायन के काम-सूत्र, 
कामन्दकौय नीति आदि साहित्य है, साहित्य-रसज्ञों ओर काव्य-पिपासओं 
के लिए सिन्न-सिनश्न साहित्-प्रन्थ तथा कावज्य-नाटकादि है। इसी प्रकार 
क्‍या ज्योतिष, क्‍या वेद्यक, क्या कला, क्या शिक्षा, क्या युद्ध, सब विषयों 
पर हिन्दूवाइमय में अच्छा साहित्य मिलता है। चर्णाश्रम तथा भिन्न-भिन्न 
धर्म-मतों या सम्प्रदायों के भेद से हिन्दू-समाज ओर धर्म अनेक-विध हो 
गया है ओर उसकी इस विविधता, अनेकरूपता, व्यापकता और सर्च- 
लोकोपयोगिता के रहस्य को न समझने के कारण कितने ही देशी तथा 
विदेशी अ्रम में पड जाते है तथा उशस्तकी लोक-प्रियता को देखकर दैरान हो 
जाते हैँ । विविधता उन्हे उसके मल-स्वरूप को भली-भाँति नहीं दखने 
इती, विल्तार उसके आदशा तक सहसा नहों पहुंचने देता ओर लोक- 
प्रचार तथा लोक-प्रचलित साधारण रूप उनके मन में वह स्फूर्ति नही पैदा 
करता जो उच्च आदर्श कर सकता है। थे ऊँच तत्त्वों ओर आदशों की 
खोज में हिन्दू-धर्म के पास उत्कगडा से आते है ओर उसके जन-साघारण 
मे प्रचलित व्यावहारिक ओर विकृत रूप को देखकर निराण हो जाते हैं। 
यह न उनका दोष है, न हिन्दू-धर्स का। यह दोष है हिन्दू-धर्म के विराट 
रूप का और उसको सगति लगा पाने की अपनी अक्षमता का । 

हमे यह भूलना न चाहिए कि घर्म का यह विराट रूप व्यक्तिगत नही 
सामाजिक है । समाजोपयोगी बनने फे हेतु से ही उसका इतना विस्तार 
हुआ है । जब मनुष्य अकेला होता दे तब उसकी किसी धारणा या उसके 
आचार में मत-भेद के लिए उतना स्थान नही रहता, जितना कि समाज ' 
में या समाज बन जाने पर होता है । समुदाय के लिए मत-भेद त्रिलकुल 
स्वाभाविक वात है। विचार ओर आचार-सम्बन्धी मत-मेदों ने ही ससार 
में अनेक धर्म-पन्‍्थों की स्थापना की है। इसी कारण हिन्दू-धर्म मे भी 
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कई मत हो गये है, जिन्होने हिन्दू-धर्म को बहुत जटिल और व्यापक रूप 
डे दिया है । 

पहले मनुष्य उत्पन्न होता है, वह कुछ विचार करता है, दूसरे पर 
अपने विचार प्रकट करता है, ओर फिर कालान्तर में वह लिखा जाकर 
पुस्तक-रूप मे प्रकाशित होता है। इस प्रकार कोई ग्रन्थ जहाँ व्यक्तियों या 
समाज की धारणाओं, प्रवृत्तियों ओर हलचलों का कार्य होता है तहाँ 
उनका कारण भो होता है, अर्थात्‌ कोई ग्रन्थ जहाँ समाज के विचारों 
ओर आचारों का परिणाम-स्वरूप होता है वहां वह उसे आगे विचार 
आर आचार के लिए प्रेरित भी करता हैं। इस कारण किसी ग्रन्थ को 
देखकर हम यह अनुमान कर सकते है कि उसके पूर्तचर्ती समाज की क्‍या 
अवस्था रही होगी, ग्रन्थ-कालीन समाज की आवश्यकताय क्‍या रही 
होंगी, तथा परवर्ती समाज केसा रहा होगा। समाज मे जो ग्रन्थ जितना 
ही अधिक आदरणीय होता है उतना ही वह समाज-स्थित्ति का, गति- 
विधि का अधिक ओर डीक सूचक होता है। ऐतिहासिक विचारकों ने 
शेसे अ्न्थों के आसपास के समय को, जिसपर उनका प्रभाव पड़ने का 
अनुमान किया गया हो, उस ग्रन्थ के काल का नाम हे दिया है। इसी 
प्रकार प्रभावशाली व्यक्ति-विशेष या सूचक वस्तु-विशेष के नामानुसार भो 
णेतिहासिक काल-विभाग किया गया है। जसे--वेद-काल, उपनिषत्‌-काल, 
दर्शन-काल, सूत्र-काल, बोद-काल, गुप्त-काल, प्रस्तर-युग, घातु-युग आदि । 

च्रेद हिन्दुओं के सबसे पुराने सान्‍्य ग्रन्थ है। वे चार है--ऋक, 

साम, ओर अथर्व। उनके आसपास के समय को बेद-काल कहते 
ह। इस काल में प्राथना तथा यज्ञ-यागादि के द्वारा अपने जीवन को खुखी 
ओर पवितन्न बनाने का साधन हिन्दुओं को अभिसत था। इसके बाद 
डपनिपत्‌-काल आता है। उपनिषद्‌ बेढों के विकास का फल है | इस काल 
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में आत्मा-परमात्मा सबधी ऊची कल्पनाओं का उदय हुआ ओर हिन्दू 
उच्च नेतिक जीवन तथा दार्शनिक विचारों के प्रेमी हुण। पश्चात्र दर्शन 
काल है ओर इनमे हिन्दुओं के--तत्कालीन भ्रार्यों के--गर्भोर तत्व- 
चिन्तन, तर्कशुद्ध मनन ओर शास्त्रीय विचार-प्रणाली को गहरी छाप दिखाई 
पढती है। सूत्र ओर स्थृतियां हिन्दुओं के आचार-शास्त्र की, महाभारत 
आदि समाज-नीति की गहरी पहचान कराती है। हिन्दुओं के इस धर्म- 
साहित्य को देखने से जहाँ यह मालूम होता है कि घर्म-चेल्तन ओर 
धर्माधरण मे वे केसे केसे प्रगति करते गये, तहाँ यह मी पता चलता दे 
कि वे राज्य-सचालन, समाज-व्यवस्था आदि मे भी केसे निपुण ओर 
बहुज्ञ होते गये । इस प्रकरण में हमारा सबंध सिर्फ धार्मिक जीवन या 
घर्म-प्रयति से है। 

जैसे-जैले हिन्दू-समाज बढता गया, धर्र-चिन्तन ओर धर्माचार मे 
विविधता ओर मत-मभिन्‍्नता होती गई, तैसे-तेसे उनके फलल्वरूप अनेक 
दर्शन, अनेक स्मृतियां, अनेक सम्प्रदाय-ग्रन्थ तथा अन्य पुस्तकों की 
र॒ष्टि हुई ओर समाज अनेक वर्गों, जातियों, दलों में विभक्त होता गया । 
मनुष्य के लक्ष्य ओर उसके मार्ग-सवधी बातों मे विवाद उपस्थित होने 
लगे तथा देश, काल, पान्न के अलुसार उनके उ्यवहार की स्रीढियां जुदी- 
जुदी बनती गई । काल पाकर रेश्वर, जीव ओर जगत सबधी तत्त्व- 
विचारों में इतनी भिन्नता हुई कि सांख्य, मीमासा ( दो भाग ) न्याय, 
योग, वेदान्त इन छ शास्त्रों की रचना हुईं । यज्ञ-्याग ओर कर्म-काणडाडि 
बाह्य-साधनों को ओर अधिक ध्यान देने ओर अन्त शुद्धि की कम पर्चा 
करने की अवस्था में ग्ोतम बुद्ध ने धर्म के स्वरूप मे सशोधन 
उपस्थित किया, जो कि बोद-सप्रदाय के नाम से विख्यात हुआ । इस 
प्रकार तप ओर आत्मशुद्धि के प्रति उदासीनता तथा हिसा के अतिरेक को 
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देखकर महावीर ने जेन-सम्प्रदाय को पुष्ट किया । इसके आगे चलकर 
शकराचार्य ने अद्वैत, रामानुजाचार्य ने विशिष्टद्वैत, मध्वाचार्य ने द्वेत ओर 
वल्लभाचार्य ने द्वेताद्त आदि मतों की स्थापना को । इधर धार्मिक जीवन 
के विकास-भेद से कर्म, भक्ति ओर ज्ञान इन श्रेणियों का जन्म पहले ही 
हो चुका था, जिनके फलस्वरूप कर्मसार्गी, भक्तिमार्गी, ज्ञानमार्गी, अनेक 
पथ आर धर्म-साहित्य बन गये । पुश्टिमारी, कबीरपथ, दादपथ, नाथ- 
सप्रदाय, इसीके उदाहरण है । वर्तमान प्रार्थना-समाज, चद्धासमाज, 
आर्यसमाज, देघसमाज, थियासफी, आदि भी इसी प्रवृत्ति के सूचक ओर 
फल है । फिर त्याग ओर भोग-प्रवृत्ति अर्थात कर्म-मार्ग और सनन्‍्यास-सार्ग 
ये दो विभाग अलग हो गये । चर्णाश्रम के ८ विभागों के धर्म-सार्ग ओर 
भी विविध हो गये । भक्ति-मार्ग ने अनेक ढवी-देवताओं की उपासना को, 
मूत्ति-पूजा को, तथा योग-मार्ग ने देह-दण्डन तथा चित्त-शुद्धि के निमित्त 
ढान, जप, तीर्थ, घ्रत, नियम-विषयक एव जन्न, मन्न, तन्न-स बधी अनेक्त 
पन्‍थों को जन्म दिया। इन तमाम मतों, सिद्धान्तो, पन्‍थों का समावेश कर्म- 
मार्ग, भक्तिमार्ग, ओर ज्ञान-सार्ग मे भली भांति हो जाता है। ये तीनो 
मार्ग मनुण्य की तीन बलवती चित्त-बृत्तियों के अनुसार बने है--कर्म गयता 
या क्रियाशीलता, भावुकता या भावना-प्रचुरता ओर विरक्ति अथवा 
उदासीनता, थे तीनों उत्तरोत्तर ऊची सीढियाँ है। हिन्दू का जीवन कर्म 
से आरभ हो कर ज्ञान मे समाप्त होता है । ज्ञान का सबंध मनुष्य के 
लक्ष्य स है--कर्म ओर भक्ति का साधनों से । 


परिशिष्ट (४) 
नव टम्पति की कठिनाइयों 


न्‌ः इम्पतियों की दाम्पत्य जीवन-सम्बन्धी कई कठिनाइयाँ अफसर 

सामने आया करती हैं। कहो पति-पत्नी का आपस में 

सन-मुठाव हो जाता है, कही दूसरे लोग उन्हे एक दूसरे के ज़िलाफ वहका 
कर उनका ग्रृह-जीवन क्लेशमय कर देते है, कही थे माँ-बाप से बिगाड कर 
लेते है, कही कच्ची उम्र मे माता-पिता के पद को पहुँच कर ठुखी होते 
हुए देखे जाते है ओर कही तरह-तरह के गुप्त रोगों के शिकार हो जाते 
है। बाल्यावस्था मे हुए विवाहों के ऐसे दुष्परिणाम बहुत देसे जाते 
“ह। एक ओर उन्हें सामाजिक ओर सांसारिक व्यवहार के नियमों का 
यथेष्ट ज्ञान नही होता ओर दूसरो ओर समाज को अलिखित मर्यादा 
उन्हे अपने बडे-बूढों के सलाह-मशवबिरे से रोक देती है । ऐसी अवस्था 
में, कठिनाई, उलभन यथा सकट के समय, न स्वय उन्हें प्रकाश-पथ 
दिखाई देता है ओर न दूसरों की काफी सहायता उन्हे मिल पाती है। 
धूर्त ओर स्थार्थी लोग ऐसी परिस्थितियों से न केचल खुद वेजा लाभ 
उठाते है बल्कि उम्पती को भो बडे सकट मे डाल उठते है। धनी ओर 
रईस लोगों के यहाँ ऐसी दुर्घटनाये अधिक होती है । क्योंकि उनका घन 
ओरे ऐेश्वर्य खुशामब्यों, घूर्तों, स्वार्थियों के काम की चीज होता है। 
अतएवं अपने नव-विवाहित भाई-बहनों के लाभ के लिए कुछ ऐसे 


२०३ परिशिष्ट (४) 


है] 


व्यावहारिक निग्रम यहाँ दिये जाते हैं, जिनके ज्ञान ओर पालन से वे 
अहुत्तरे सकठों से बच सकेगे--- 

(१ ) सबसे पहली ओर जरूरी बात यह है कि उन्हे आपस में खूब 

प्रेम बढाना चाहिए। एक को दूसरे के गुण की कढ़ करनी चाहिए ओर दोषों 
को उदार हृष्टि से देखकर उन्हे दूर करने में परस्पर सहायता देनी चाहिए । 
पति बडा ओर पत्नी छोटी, यह भाव दिल से निकाल डालना चाहिए। प्रेम 
बढाने का यह सतलब नही कि दिन-रात भोग-विलास की वात सोचते 
ओर करते रहे, वल्कि यह कि पुक-दूसरे का हृदय मृक-दूसरे से अभिन्‍न हो 
जाय । एक का दु ख दूसरे को अपना दुःख मालूम होने लगे, एक की त्रुटि 
दूसरे को अपनी त्रुटि मालूम होने लगे। एक-दूसरे को अपना सखा, 
हिलैषी ओर सेचक समझे । एक-दूसरे को रुचि का ख़याल रक्खे | स्वभाव 
की त्रुटि या व्यवहार की भूलों को हृदय का दोष न समझ ले । 

(२ ) दूसरी बात यह कि परस्पर इतना विश्वास पैदा कर ले ओर 
रकखे कि तीसरा कोई भी ज्यक्ति एक-दसरे के बारे मे उन्हें कुछ भी 
कह ढ तो एकाएक उनके दिल पर उसका असर न हो। यदि असर हो 
भी जाय तो उसके अनुसार व्यवहार तो एकाएक हगिज़ न कर बैठना 
चाहिए । चरित्र-सम्बन्धी चुराई एक ऐसो बात होती है, जिसे स्वार्थी या 
नादान हितेषी इस तरह कह देते है कि सहसा विश्वास हो जाता है या 
होने लगता है। ऐसे समय ख़ास तोर पर सावधान रहने की जरूरत है। 
जैसे मामलों में अत्युक्ति ओर अनुदारता की बहुत प्रवलता देखी जाती है । 
ऐसी बाते छनकर, एुकाएक आवेश में आकर, पति का पत्नी से या पत्नी 
का पति से बिगाड़ कर लेना भारी भूल है। ऐसे मामलों मे एक 
आर तो मनुष्य अपनी आँखों पर भी विश्वास न करे तो अच्छा । 
दोनो को एणुक-दूसरे के हृदय पर इतना विश्वास हो जाना चाहिए 
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कि कोई घुराई प्रत्यक्ष दिखाई दने पर भी उस पर सहसा विश्वास न 
वेठे । यह सालूम हो कि नही, मेरी आँखों को कुछ अम हो रहा है । 
ऐसा विश्वास जमता है एक-दूसरे का हृदय एक-दूसरे पर खुला कर देने 
से | पति-पत्नी दोनों का निजी जीवन एक-दूसरे के लिए खुली पुस्तक 
होनी चाहिए । यदि दो में से किसी के मन में कोई कुविचार या 
कुविकार भी पेंदा हो तो उस तक का जिक्र परस्पर में करने योग्य 
हृदयेक्य दोनों का चाहिए । दो में से जो ज्यादा समझदार ओर योग्य 
है उसे चाहिए कि ऐसे कुबिचारों ओर कुविकारों को हानियाँ दूसरे को 
समभावे ओर उनके दूर करने मे सहायता दे। दोनों को एक-दूसरे के 
दिल का इतना इत्मीनान होना चाहिए कि वह निर्भय होकर अपनी 
बुराइयाँ उससे कह दे ओर विश्वास-घात का भय न रहे । विश्वास मे 
कही गई बातों की रक्षा अपने प्राण की रक्षा के समान करनी चाहिए । 

। ३ ) तीसरी ओर सबसे नाजुक बात है दो मे से किसी से कोई 
नैतिक भूल हो जाने के समय की व्यवहार-नीति । दुर्भाग्य से हमारे 
समाज में पुरुष को नेतिक भूल इतनी छुरी निगाह से नही देखी जाती, 
जितनी कि खो की देखी जाती है। ऐसी छुराइयों की भयकरता तो दोनों 
दुशाओं में समान है। यदि ऐसी कोई भूल हो जाय तो एकाएक लड 
पढने, वहिप्कार कर देने या आवेश में ओर कोई अनहोनो बात कर 
बैठने के पहले यह देखना चाहिए कि यह दोष भूल से हुआ है, जान- 
बूफकर किया गया है, या जब्न हुआ है। यदि भूल से हुआ है तो भूल 
दिखाना ओर उसका प्रायश्रित्त कराना पहला उपाय है । यदि जान-बूक- 
कर किया गया है तो इसका विचार अधिक गम्भोरता से करना चाहिए । 
इसके मूल कारण को खोजना चाहिए। कंसे लोगों की सयति में अबतक 
का जीवन बीता है, केसा साहित्य पढ़ने या देखने की रुचि है, कैसा 
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आहार-विहार है, घर का वायु-मण्डल कैसा है, इत्यादि बातों की छान- 
चीन करके फिर भूल को नष्ट करने का उद्योग करना चाहिए। असफल 
होने की अवस्था में बहिष्कार या सस्बन्ध-विच्छेद अन्तिम उपाय होना 
चाहिए । यदि जन्र किया गया हो तो जब करनेवाला असली अपराधी 
है, उसका इलाज करना चाहिए, ओर जिसपर जब्र किया गया हो 
उसे ऐसा सामर्थ्य.प्राप्त कराने का उद्योग करना चाहिए, जिससे किसी 
किस्म के बलात्कार को शिकार वह न हो पावे | ऐसे अवसरों पर 
मनोभावों का उत्कट हो जाना स्वाभाविक है, परन्तु ऐसे ही समय 
ब्रहुत शान्ति, धीरज,गम्भीरता, कुशलता ओर दूरदर्शिता की अवश्यकता 
होती है। नवीन दम्पतति ऐसे अवसरों पर कर्तव्य-मूढ हो सकते है। उन्हे 
घर के समझदार विश्वास पान्न बडढे-बूढ़ों को अथवा अनुभवी मित्रों की 
सहायता ऐसे समय ले लेनी चाहिए । बिना सोचे, तोले ओर आदमी देखे 
ऐसी बातों की चर्चा हलके दिल से न करनी चाहिए। दूसरे के घर की छनी 
बातों की चर्चा भी बिला वजह ओर बिना प्रयोजन के न करनी चाहिए । 
(४ ) चौथी बात यह कि नवीन दम्पतियों को या तो घर के किसी 
बूढे-बूढे को या किसी विश्वासपात्र मिन्र को या किसो महापुरुष को 
अपना पथ-दुर्शक बनाना चाहिए। लज्या ओर सकोच छोड़कर अपनी 
कठिनाइयाँ उनके सामने रखनो चाहिए ओर उनसे सलाह लेनी चाहिए । 
अक्सर देखा गया है कि भूडी लज्णा के वशवर्ती होकर कितने ही युवक- 
युवती छुराइयों, छुरी बातों, छुरे व्यवहारों ओर हरकतों को मन मसोसकर 
सहते रहते है--इससे खुद वे भी छुराई के शिकार होते रहते है ओर घर 
या समाज मे भी गन्दगी फेलती गहती है ओर उनकी आत्मा को भीतर 
ही भोतर क्लेदश होता रहता है। कई बीमारियों में वे फेस जाते हैं ओर हु ख 
पाते रहते है। यह हालत बहुत ख़तरनाक है । इससे बेहतर यह है कि निःसकोच 
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होकर गुद्य बातों की भी चर्चा अधिकारी पुरुषों के सामने कर ली जाय । 

(४) पाँचवाँ नियम यह होना चाहिए कि विवाह के वाद योग्य 
अवस्था होते ही पति पत्नी को साथ रहना चाहिए । दूर देशों मे अलग 
अलग रहना, सो भी बहुत दिनों तक, भयप्रद है । साथ रहते हुए जहाँ 
तक हो सयम का पालन करना चाहिए । पर संयम के लोभ से अथवा ज़्च 
चर्च ओर अछविधा के ख़याल से दूर रहना अनुचित ओर कु-फलदायी है । 

( ६ ) गुप्त रोग हो जाने की अवस्था मे अपने जीवन के दूसरे 
साथी को उससे बचाने की चिन्ता रखनी चाहिए । उसके इलाज का पूरा 
प्रबन्ध करके आइन्दा उसे न होने देने के कारणों को जड से उखाड 
डालना चाहिए। अनुचित आहार-विहार, अ-संयम, गदे स्थानों पर 
पाखाना-पशाब, वेश्या-सेवन आदि से गुप्त रोग हो जाया करते है। सदा 
ओर अल्प आहार, सयम, स्वच्छता के ज्ञान ओर पालन से मनुष्य ऐसे 
रोगों से दूर रह सकता है। विज्ञापनी दवाइयों से हमेशा बचना चाहिए । 

( ७ ) सातवी बात यह है कि अश्लील ओर कामुकता तथा चिला- 
सिता के भावों को बढानेचाले नाटक, उपन्यास, आदि पढने, ऐसे 
थियेटर सिनेमा, चित्र देखने से अपने को बचाना चाहिए । ऐसे मित्रों की 
सगति ओर ऐसे विषयों की चर्चा से उदठासीन रहना चाहिए । 

( ८ ) आठवी बात यह है कि पत्नी की रुचि अपने अगीकृत कामों 
मे धीरे-धीरे बढानी चाहिए ओर उसे उनके ज्ञान ओर अनुभव का अवसर 
डेना चाहिए। दोनों को एक-दूसरे के जीवन को बनाने ओर अर्गीकृत 
कार्यो को पूर्ण करने में दिलचस्पी लेनी चाहिए ! 

सुके आशा है कि ये कुछ बाते नव वम्पतियों के लिए कुछ हद तक 
सार्गढ्शछ का काम देगी। 


कुछ भ्रमों का निरसन 
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बौद्धिक स्वाथ-साधुता 


छ लोगो का यह कहना है कि भारत मे सच्ची स्वतत्ता या 

७छ जनता की सरकार तबतक नही बन सकती जबतक पूजीवाद 

का मुह काला न होगा और पूजीवाद को मिटाने के लिए वर्गवाद और 
वर्ग-युद्ध अनिवार्य है । किन्तु मेरी राय से हमारा असलछी शत्रु है हमारी 
औद्धिक स्वार्थ-साधुता । क्योकि वास्तव से देखा जाय तो जो मनृष्य 
सारे समाज के हित का विचार करता है, जो सामुदायिक उत्थान का 
हामो है, वह कदापि एक व्यक्ति के नाश पर दूसरे व्यक्ति का, एक जाति 
था श्रेणी के नाश पर दूसरी जाति या श्रेणी का, अथवा एक राष्ट्र के नाम 
पर दूसरे राष्ट्र का अभ्युत्यान या छाभ नही चाह सकता । एक का नाश 
और दूसरे का अभ्युत्थान यह समाजवादी की भाषा नहीं हो सकती । वह 
सबका समान उदय चाहता है। वह पीडक और पीडित, उन्नत और अवनत, 
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सुखी और दुखी, धनी और निर्धन, सबका समान हित चाहता है । हित 
और नाश थे दोनो शब्द, ये दोनो भाव, एक जगह नही रह सकते। हित- 
कर्त्ता सुधार चाहता है, नाग नही । वह नाश करेगा बुराई का, बुरी 
प्रणाली का, बुरे शासन का, पर बुरे व्यक्ति का नही। व्यक्ति का तो 
वह सुधार चाहता है। जिसका सुधार चाहता है उसीका नाश करके वह 
उसका सुधार कैसे करेगा ? वह एक का नाश करके दूसरे को सच्चे अर्थे 
में वचा भी नहीं सकता । किसी को बचाने या सुधारने का उपाय क्या 
है ? उसे उसकी भूल बताना, समझाना और सुधार के लिए उत्साहित 
करना, सुधार-मार्ग में आनेवाली कठिनाइया दूर करता, न कि एक को 
मार कर उसके डर से दूसरे को उस बुराई से वचाना। डर से मनुष्य 
के दिन तक बचेगा ? हमे उसके मन में बुराई के प्रति असहिष्णुता, बुरे 
के साथ असहयोग का भाव उत्पन्न करना चाहिए । इससे वह बुराई से 
बचेगा भी और दूसरे का भी, बिना नाश किये, सुधार होगा । 
वर्गयुद्धवादी अपने पक्ष की शुरुआत इस तरह करते हँ--ससार में 
दो वर्ग हैं, एक स्वार्थ-साधु (फरिट0।0709/) दूसरा पीडित (॥750]0- 
7660) । स्वार्थ-साधु अपने घन-बल से पीडक बन गया है। अपने 
धनैणश्वर्य के वछ पर उसने सत्ता भी अपने हाथ में करली है। जबतक यह 
वर्ग ससार में रहेगा तवतक जनता तो पीडित ही बनी रहेगी । यह वर्ग 
इतना प्रवल और सुसगठित हो गया है कि जबतक सत्ता हाथ में लेकर 
इसे नष्ट नही कर दिया जायगा तबतक पीडित जनता का उद्धार न 
होगा । रूस मे छेनिन ने १० वर्ष पहले जस्त्र-वल से ऐसी ऋन्ति की है । 
उसकी सफलता ने इन भावों और योजनाओ को बहुत प्रोत्साहन दिया 
है । इस विचार के लोग अपने को कम्यूनिस्ट--कुटुम्बवादी, समाजवादी 
या समष्टिवादी-- कहते है। पर असल में देखा जाय तो वे समष्टि-हित के 
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भ्रम से वर्ग-हित कर रहे हैं। भले ही वह वर्ग वबहुजन-समाज का हो । 
हम विश्लेषण के लिए भछे ही ऐसे दो वर्ग मान छे, पर एक के विनाश 
पर दूसरे के उदय की कल्पना करना समष्टि-हित की कल्पना के 
प्रतिकूल है । 

परन्तु में तो एक और टूर की तथा गहरी वात पाठको के सामने 
रखना चाहता हूँ | में मानता हूँ कि धन-बल का वर्तमान सगठन समष्टि- 
हित के अनुकूल नही है । परन्तु समप्टि के पीडन का मुस्य कारण यही 
नही है । धन, सत्ता और ज्ञान अथवा बुद्धि तीनो को किसी और चीज ने 
अपना साधन बनाया है । वह है मनुष्य की स्वार्थ-साधुता । जब यह बढ 
जाती है तब मनुष्य पीडक बन जाता है । अकेले धनी ही नही, सत्ताधारी 
और विद्वान्‌ या बृद्धिशाल्ी प्राय सब अपनी शक्तियों का दुरुपयोग कर 
रहे हैं । मेरी समझ मे यह मानना उतना सही नही है कि धन ने सत्ता 
और बुद्धि को अपने छाभ के लिए खरीद लिया है जितना यह कि बुद्धि 
ने धन और सत्ता दोनो को अपना गुलाम बना रक्खा है । बुद्धि का दरजा 
धन और सत्ता से बढकर है । बिना बुद्धि के न घन पैदा हो सकता है 
न सत्ता आ सकती है, न दोनो का सगठन हो सकता है। विज्ञान के 
भद्भुत आविष्कार, जो धन,बुद्धि और सत्ता की रक्षा के जवदेस्त साधन 
वने हैं, बुद्धि की ही करामात है | अतएवं मे उन भाइयो का ध्यान इस 
झोर खीचना चाहता हूँ जो महज पूजीवाद के विरोधी हैं और उसी- 
को जन-साधारण के दु खो की जड मानते हैं | वे गहराई मे उतरेगे तो 
उन्हे पता लगेगा कि धन और सत्ता के दुरुपयोग से वढ़ू कर बौद्धिक 
स्वार्थ-साधुता है और पहले उसे हमे समाज मे से निकालना है । 

यह कैसे निकले ? सबसे पहले भनृष्य की बुद्धि को शुद्ध कीजिए । 
उसे स्वार्थ-साधना से हटा कर देश-सेवा और जन-सेवा मे रूगवाइए १ 
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यह भावना फैछाइए कि मनुष्य अपने लिए न जीये, दूसरो के लिए 
जीये । अपने आचरण के द्वारा ऐसा उदाहरण पेश कीजिए । सदा जाग- 
रूक रहिए कि आपकी बुद्धि आपके स्वार्थ के लिए तो दूसरे का उपयोग 
नही कर रही है । यदि अपनी बुद्धि पर आपने अच्छी तरह चौरकी-पहरा 
बिठा दिया है तो आप देखेंगे कि न आपके पास धन जमा हो रहा है 
और न सत्ता आ रही है। आप धन और सत्ता से उदासीन हो जायेगे । 
यदि धन और सत्ता आपके पास आये भी तो आपकी शुद्ध वृद्धि उन्हें 
अपनी स्वार्थ-साधना में न रूगने देगी। जन-कल्याण में ही उसका उपयोग 
करावेगी । आप देखते ही है कि धन और सत्ता बजात खुद उतनी बुरी 
चीजे नही हैं । सद्बुद्धि उनका सदुपयोग करती है और कुबुद्धि दुरुपयोग । 
यही असली हानिकर वस्तु है । इससे हमे अपने को सब तरह वचाना चाहिए । 

आपको समाज मे ऐसे व्यक्ति मिलेगे जो धन-बलू को कोसते हैं, 
पर सत्ता के लिए लालायित रहते हैं । इस तरह ऐसे पुरुष भी मिलेगे जो 
धन और सत्ता दोनो की निन्‍्दा करते हैं किन्तु अपनी बुद्धि या ज्ञान के 
द्वारा दोनो का उपयोग स्वार्थ-साधन में करते हैं । फिर बुद्धि का दुरुप- 
योग धन और सत्ता के दुरुपयोग से अधिक सुक्ष्म अतएवं अधिक गहरा 
प्रभावकारी है। इसलिए मेरा तो यह निश्चित मत है कि यदि भारत के 
वास्तविक सदेश को हमने समझ लिया है, हमें समाज की व्यवस्था को 
सुधारना है, उसमें सामण्जस्थ और समता छाना है, तो अकेले पूजीवाद 
के पीछे पडने से काम न चलेगा । पूजी, सत्ता और वृद्धि तीनो के दुरुप- 
योग की जड पर कुठाराघात करना होगा । इसमे भी सबसे पहले बौद्धिक 
स्वार्थ-साधृता का गला घोटना होगा । क्योकि वास्तव मे बुद्धि ही इनका 
नेतृत्व करती है। अतएव समाज के सभी विचारशील पुरुषो से मेरी प्रार्यना 
है कि वे अकेले पूजीवाद का पिण्ड छोड कर मनुष्य की बुद्धि को छुद्ध 
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करने का सबसे अधिक प्रयत्न करे। मनुष्य को अब से अच्छा ओर ऊँचा 
मनुष्य बनाने का प्रयास करे। सत्पुरुष बुरी प्रणाली को भी सुधार देगा 
और दुष्टजन सत्प्रणाली को भी भ्रष्ट कर देगा । 


[२] 
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के ने ही, लोग यह मानते हे कि राष्ट्रीयता के बिना भारत 
स्वाधीन नही हो सकता । दूसरे लोग कहते हे कि सकुचित 
राष्ट्रीयता या देशभक्ति वास्तविक स्वतत्रता की विरोधक हैं। अतएव 
हमे देखना चाहिए कि भारतीय देशभक्ति वास्तव में क्या है ? 
मनृप्य-समाज जब अपनेको भौगोलिक सीमाओ में बाध छेता है 
तब वह देश कहलाता है । इससे अपने-आप यह सिद्ध होता है कि देश 
मनुष्य-समाज से भिन्न या देश-हित मानव-समाज के हित से विपरीत 
वस्तु नही है । मानव-समाज विशाल और बृहत्‌ है । अब से पहले उसके 
पास आवागमन के इतने द्रुत और सुरूभ-साधन भी नही थे । इससे वह 
भिन्न-भिन्न भू-भागो मे बट गया । वही उनका देश कहलाया। अपने- 
अपने निवास-स्थानो की जलू-वायू, परिस्थिति आदि कारणों से उनके 
आकार२-प्रकार, रूप-रग और स्वभाव मे भी भेद हो गया । उनके हित- 
सम्बन्ध भी भिन्न और कई बातो में परस्पर-विरोधी हो गये | तब 
उनकी रक्षाशीलता ने उनमे देशाभिमान उत्पन्न किया। जिनके हित- 
सम्बन्ध एक थे वे एक-राष्ट्र कहलाये | जिनमे रवत और रकक्‍त-जात 
हितो और सम्बन्धो की एकता थी वे एक जाति बन गये । एक देश में 
कई जातिया हो गई । सकुचित स्वार्थ ने उनमे भी कलह और सच 
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पैदा किया । इससे जातिगत भावों का उदय हुआ । नजदीकी स्वार्थ पर 
प्रधान दृष्टि रहने के कारण वश्ाभिमान और जात््यभिमान की सृष्टि हुई । 
इन कई क्षुद्र अभिमानों का संघर्ष जगत्‌ का इतिहास हैं। सौभाग्य से भव 
ससार क्षुद्रता और सकुचितता से ऊपर उठ रहा है । जातिगत भावो से 
उसे अब घृणा हो गई है। राष्ट्रीय भाव अब उसे अपने हृदय के नजदीक 
मालूम होने लगे हे । परन्तु राष्ट्रीय भावों मे भी अभी सकुचितता और 
क्षद्रता भरी हुई है । एक देश या शक राष्ट्र क्यो अभी दूसरे पर चढाई 
करने की, दूसरे से युद्ध करने की आयोजना करता जा रहा है ? क्यो 
दूसरे को गुलाम बनाये रखने की प्रवृत्ति रख रहा हैं ? क्यो आत्म-दृष्टि 
से वह दूसरे को नही देख रहा है ? क्यो वह अपने हित को उसके हित 
से भिन्न मान रहा है ” क्या यह सकुचितता और क्षुट्रता नहीं है ? 
आवागमन और परिचय के इतने सुलभ साधन हो जाने के बाद तो यह 
क्षुद्रता मिट जानी चाहिए न ? सारी मानव-जाति को एकता और प्रेम- 
सूत्र में बाधने का प्रयत्त होना चाहिए न ? इस भावना से कि हम 
सब विछुडे हुए भाई मिल गये, हमारा हृदय हें से उछलना चाहिए 
न ? पर क्या एक अग्नेज को देखकर एक हिन्दुस्थानी के मन में ऐसा 
भातुप्रेम उमड पडता है ? एक चीनी को देख कर एक अग्रेज वन्वुभाव , 
से गछे मिलता है ? एक जर्मन तुक॑ या इटालियन को उसी प्रेम की 
निगाह से देखता है, जिससे वह जरमेंन को देखता है ? नही । क्यो ? 
इसीलिए कि अभी हमने अपने हित-सम्बन्धो को भौगोलिक सीमाओ में 
कैद कर रबखा है । जमाना आवेगा, और बन्धन टूटेगे । हमे उस जमाने 
को जल्दी लाते का प्रयत्न करता चाहिए । 

भारतवर्ष इसमे सबसे अधिक सहायक हो सकता है, क्योकि उसने 
-विदवबन्धत्व का सच्चा मार्ग खोज निकाछा है। और राष्ट्र दूसरे की 
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लूट पर जीवित रहना चाहते है और इसलिए एक दूसरे के शत्रु-से बने 
हुए हैं । भारतवर्ष ने लूट का अन्त कर देने का निग्चय कर लिया है । 
वह न अपने को लूटने देना चाहता है, न खुद लूटने का इरादा रखता 
है । उसने अहिंसा को पा लिया है, जो उसे छूटने और लूटने देने से 
मना करती है | ऐसी निर्ममता और निदाकता का सदेश आज तक 
किसी देश ने दूसरे देश को नही दिया है । इसलिए भारत की देश-भक्ति 
और देशो की देश-भक्ति से भिन्न हैं। रूस ने अलवत्ता देश-भक्ति से 
आगे कदम उठाया है, पर जब तक वह अहिसा को राष्ट्रधर्म नही वना 
लेता हैं तवतक उसकी साधना अधूरी ही रहेगी--तवतक वह दूसरे 
देशो के लिए भय की वस्तु वना रहेगा | खुद रूसवासियों को भी वह 
निर्भमता और नि शकता का जीवन प्रदान न कर सकेगा । भय के शस्त्रो 
का अवलरूम्बन करके निर्भयता का आश्वासन देना अपने-आपको धोखा 
देना है । अस्तु । पर भारत जबतक खुद गुलाम है, दूसरे देशो की दृष्टि 
में खुद एक-देश या एक-राष्ट्र नही है, स्वतत्र समाज नही है, तवतक 
मानव-हित या विश्ववन्धुत्व की बात उसके मुह से 'छोटे मुह बडी वात' 
हो सकती है । परन्तु यह निविवाद है कि उसकी देशभक्ति मानव-हित 
के विपरीत नहीं हो सकती । उसने ससझ लिया है कि देश-हित सीमित 
मानव-हित है । अहिंसा उसे दूसरे राष्ट्र, देश, या जाति के प्रति घृणा- 
भाव रखने, दवेपभाव का प्रचार करने से रोकती है । इसलिए स्वतत्र 
होते ही वह जितना जल्दी मानवता से अपने हृदय को मिला सकेगा 
उतना गायद ही आजत्तक कोई राष्ट्र मिला सका होगा । 

मानवता के निकट पहुँचने के लिए सबसे पहले हमे जातिगत भावों 
ओर स्वार्थों को छोडना होगा, जाति और राष्ट्र के मुकाबले मे राष्ट्र 
को तरजीह देनी होगी । जाति का नुकसान स्वीकार करना होगा, पर 
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राष्ट्र का नही | इसका यह अर्थ हुआ कि देश की दूसरी जातियों के 
सामुदायिक हित के आगे अपने जातिगत हित को गौण मानना होगा, 
अर्श्नात्‌ दूसरे को बढाने के लिए अपनेको घटाना होगा और समय 
पडने पर मिटा भी देना होगा। स्वाथेत्याग की शुरुआत हमे पहले अपनी 
जाति से ही करनी होगी । हिन्दुओ को मुसलमानी, पारसियो और 
ईसाइयो के हित के लिए अपने हितो का त्याग करना होगा । यह उचकी 
कमजोरी नही बडप्पन होगा, औदायें और वन्धु-भाव होगा । इसी प्रकार 
विश्वबन्धुत्व के सामने राष्ट्रभाव को झुकना होगा । उदार घाटे में नही 
रहता, कजूस ही रहता है । उदारता के मानी फजूलखर्ची नही है | 
फजूलखर्ची में विवेकहीनता होती है । उदारता मे हृदय का ऊँचापन 
होता हैं, शराफत होती है । 

भारत अपनी उच्च-हृदयता के लिए इतिहास-प्रसिद्ध है । यह सच है 
कि इसकी गफलत से ही, जिसे इसने उदारता मान लिया है, यह अग्रेजो 
की गुलामी में बुरी तरह जकड गया है, किन्तु यह भी उतना ही सच है 
कि अपनी गुलामी की बेडियो को तोडने का अनुपम मार्गे---अहिसा-- 
भी इसे अपनी उदारता, उच्च-हृदयता ने ही दिया है । मुझे तो विश्वास है 
कि भारतवर्ष की यह गुलामी ससार को मुक्ति का सीधा और सरल 
मार्ग दिखावेगी । भारतवर्ष गुलाम हुआ अपनी सरलता के कारण | 
दूसरे देश स्वतन्न हे अपनी स्वार्थवृत्ति के बल पर । हम भी आज भारत 
के स्वार्थ-भाव को, देश-भक्ति को, जगा रहे हे, किन्तु हमे यह चिन्ता है 
कि वह विश्व-बन्धुत्व का विरोधी न होने पावे । हमारी अहिसा इसकी 
जबरदस्त गारण्टी है। जगत्‌ के दूसरे राष्ट्र भी जब इसे अपने जीवन में 
अपना छेगे तब वे सच्चे स्वतत्र होगे । आज भारत गुलाम है, पर मुक्ति 
का पथ उसके हाथ छूग गया गया है । दूसरे देश यो अपने हित में स्वृतत्र 
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है, समष्टि की दृष्टि से स्वतत्रता के पथ से दूर है । जिस दिन भारत 
अहिसा के द्वारा स्वतत्र हो जायगा उस दिन दूसरे राष्ट्र अनुभव करेगे 
कि अभी उन्हे वास्तविक स्वतत्रता प्राप्त करनी है । उस समय वे फिर 
भारत का पदानुसरण करेगे । आज उनका शरीर स्वतत्र है, पर आत्मा 
कुण्ठित है, वह प्रसन्न नही है और भीतर ही भीतर झुझला रही है । 
भारत का शरीर अभी जकडा हुआ हैं, पर अन्त करण दिन-दिन प्रसन्न 
होता जा रहा है, खिलता जा रहा है। इसका क्या कारण है ? मनो- 
विज्ञान के ज्ञाता तुरन्त कह देगे, उसे अपनी मुक्ति और उसके द्वारा 
जगत्‌ की सेवा का विश्वास हो गया है । उसके हाथ एक ऐसी अनमोल 
बूटी रूग गई है, जो केवक उसीको नहीं बल्कि सारे ससार को विश्व- 
बन्धुत्व के राजमार्ग पर छाकर खडा कर देगी । वह है अहिंसा। यह 
सच हैँ कि भारत ने अभी उसकी मोटी-मोटी करामात को ही देखा है--- 
मानसिक जगत्‌ में वह कितना सुखप्रद परिवर्तन कर रही है, इसपर जिनकी 
दृष्टि हें वे भविष्य को अधिक दूर तक देख सकते है । परमात्मा उस 
उज्ज्वल भविष्य को जल्द ही वर्तमान का जामा पहनावे । 
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छ्टुभारे समाज-जीवन में यह एक महत्वपूर्ण प्रग्न हैं कि हम हाथ से 

“- काम कहा तक करे और यन्त्रो से कहा तक ले । वर्तमान स्वा- 
धीनता-सप्राम में भी यन्त्रो के प्रघन पर बडा मतभेद हैं । जव किसी को 
खादी पहनने या हाथ से काम करने पर जोर दिया जाता हैँ तो वाज 
लोग बडे हलके दिल से ,कह उठते हे, तो फिर इन बडे-बडे यन्त्रो का 
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क्‍या होगा ? मनृष्य की बुद्धि की यह करामात क्‍या व्यर्थ ही जायगी ? 
जब उनसे यह कहा जाता है कि अच्छा बत्ताइए, बडे वडे कल-कारखानो 
से जनता का क्‍या हित हुआ है ? तो वे कह देते हे कि यदि नही हुआ है 
तो इसका इलाज यह नही कि हाथ से काम करके सभ्यता के फल-स्वरूप 
यन्‍्त्रों को तोड-मरोड कर फेक दिया जाय, वल्कि यह है कि उद्योग-धन्धो 
को व्यक्तिगत न रहने देकर समाज के अधीन कर दिया जाय । उनपर 
सारी सत्ता समाज की रहे । समाज की तरफ से उनका सञ्चालन हो । 
लोग नियत समय तक उनमे कार्य करे और आवश्यकता के अनुसार जीवन- 
सामग्री समाज से ले ले । इससे धनी और दरिद्र की समस्या हल हो 
जायगी और न आपकौ घर-घर खादी लिये-लिये घूमने की आवश्यकता 
होगी और न लोगो को महँँगा कपडा ही खरीदना होगा । आप कहते हे, 
हाथ से काम करो, हाथ का और मोटा कपडा पहनो, मोटा खाओ, 
आवश्यकताये कम करो, गावों में रहो । इस सभ्यता के युग में आप 
लोगो को यह साहस किस तरह हो जाता हैं ? दुनिया की इस घडी को 
आप उलटा क्यो फेर रहे हो ” गया को समुद्र से हिमालय की तरफ 
क्यो ले जाते हो ? क्‍या फिर से बाबा आदम के जमाने में ले जाना 
चाहते हो ” मनुष्य को नगा फिराना और पेडो पर बेठाकर जिन्दगी 
गुजारना चाहते हो ? इन इतने सुख के सुलभ साधनो को क्यो ठुकराते 
हो ? जनता दरिद्रं है तो हम भी दरिद्र वन जाये, मेरा पडौसी दुखी है 
तो में भी दु खी रहूँ, यह कहा की बुद्धिमता है ? बजाय इसके में जनता 
की दरिद्रता को मिटाने और अपने पडौसी को सुखी बनाने का उद्योग 
क्यो न करूँ ? अपनेको उसकी श्रेणी से बिठाने के स्थान पर उसे अपनी 
जगह लाने का उद्योग क्यो न करूँ ? अपनेको गरीब बनाने के बजाय 
उसे अमीर बनाने का उद्योग क्यो न करूँ ? 
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भारत-प्रसिद्ध स्वर्गीय सर गगाराम ने, अन्तिम समय विलायत जाते 
वक्‍त, वम्बई के प्रसिद्ध मारवाड़ी व्यापारी स्वर्गीय श्री रामनारायणजी 
रूब्या के बगीचे मे वेठकर खुद मुझसे उनके आलीशान महल को दिखाकर 
ऋहा था--दिखो, तुम्हारे गाधीजी कहते हे, चरखा कातो । उससे क्या 
होगा ? बहुत हुआ तो एक आना रोज मिलेगा ! पर में चाहता हूँ कि 
ऐसे महरू सबके वन जाये । गाधीजी कहते है कि हम लोग अपना स्टैन्डडें 
कम करे, में कहता हूँ कि बढावे | हम भी अग्नेजो की तरह क्यो न खूब 
कमावे और खूब आराम से ठाठ के साथ रहे ?” 

ये दो प्रकार की विचार-धाराये समाज मे प्रचलित है । ये दोनो 
उत्पन्न हुई हें जीवन के अन्तिम उद्देश्य या लक्ष्य-सम्बन्धी भिन्न दृष्टि-विन्दु 
के कारण । हमे देखना यह है कि कौन-सा दृष्टि-विन्दु सही हैं और जीवन 
के ठेठ लक्ष्य तक सीधा ले जाता है । जीवन अपूर्ण है और पूर्णता चाहता 
है, इससे किसीको इनकार हैं ? सुख उस पूर्णता का एक अश है । सभी 
मनुष्य और सभी समाज सुख चाहते हे । सुख-साधन यदि उनके चाहने 
'पर ही अवलूम्बित हो तो बताइए मनृष्य क्या-क्या नहीं चाहेगा ? हर 
चअख्स चाहेगा कि मुझे वढिया महल मिले । सुन्दर-से-सुन्दर स्त्री मिक्ले । 
रूाखो-करोडो का मार मिले, जमीन-जायदाद, हीरा-मोती, मीटर, हवाई 
जहाज, राज-पाट सव मिले । गराबखोरी, रण्डीवाजी आदि की चाह को 
अभी छोड दीजिए । हम अच्छी तरह जानते हे कि चाहना जितना ही 
आसान है, मिलना उतना ही कठिन है । पर सब आदमी यदि सभी 
अच्छी और कीमती चीजे अपने लिए चाहने लगेगे तो उनमें प्रतिस्पर्धा, 
'डाह और कलह पैदा हुए विना न रहेगा | क्योकि चीजे थोडी और चाहने 
चाले बहुत । इस तरह यदि मनुष्य की चाह को स्वच्छन्द छोड़ दिया जाय 
और उसे अपनी आवब्यकताये या सुख-साधन बढाने के लिए प्रोत्साहित 
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किया जाय तो अन्तिम परिणाम सिवा गोलमाल के और क्या हो सकता हूँ ? 

इसलिए अनुभवी समाज-शास्त्रियो ने मनुप्य की इच्छा और आवश्यकता 
पर कैदे लगादी हे । अर्थात्‌ मनुप्य से कहा कि भाई, अपनी इच्छाओं को 
वश में रक्खो । यह नसीहत या नियम स्वतत्र और व्यवस्थित मनुष्य- 
जीवन का पाया हैं। यदि यह ठीक हैं तो फिर अब रोज-रोज आवश्य- 
कताये बढाने, स्टैण्डडे बढाने की पुकार से किस हित की आशा की जा 
रही है ? हा, वरिद्र जनता का स्टैण्डड तो बढाना ही होगा, पर वह 
इसलिए कि उसे तो अभी पेटभर खाने को भी नही मिलता है । पर यदि 
हर आदमी मोटर चलाने रूगेगा, बिजजी के पे लगाने लगेगा, नाटक- 
सिनेमा देखना चाहेगा, अखवार और छापाखाना चाहेगा, एक-एक महल 
बनाना चाहेगा, तो बताइए आप समाज को सुव्यवस्थित कंसे रख सकेगे ? 

स्पर्धा, डाह और कलह से कैसे वचायेगें? आखिर उनकी इच्छाओं पर 
तो नियत्रण रखना ही होगा न ? चाहे आप यह कहिए कि अपनी कमाई 
से अधिक खर्च करने का किसी को अधिकार नही है, चाहे यह नियम 
बनाइए कि जो कमाता नही है उसे खर्च करने का हक नही है, चाहे यह 
व्यवस्था कीजिए कि शारीरिक श्रम से जितना मिले उतने ही पर मनुष्य 
अपनी गृजर कर लिया करे, चाहे यह विधान बनाइए कि मनृष्य अपनी 
साधारण आवश्यकताओ भर की ही पूर्ति कर लिया करे, चाहे यह आना 
जारी कीजिए कि मनुष्य उन्ही चीजी को इस्तेमाल करे कि जो उसके देश 
था प्रान्त में पैदा हो, चाहे उपदेश दीजिए कि मनुष्य प्राकृतिक साधनो पर 
ही अवलूम्बित रहे | गरज यह कि उसकी इच्छाओ और आवश्यकताओ 
पर आपको कोई न कोई कैद छगानी होगी । यह कैद होगी उसकी 
समाज की स्थिति के अनुसार । यदि कैदे हम ढीली करते जायेगे तो अन्त 
को समाज में स्वेच्छाचारिता और गोलमारू पैदा कर देगे, यदि तग्र 
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करते जायेंगे तो सभव है समाज उसे बरदाइत न कर सके । और यह 
वात निविवाद है कि मनुष्य जब अपनी इच्छा से राजी-खुशी अपनी 
आवश्यकताये कम कर देता है तो वह औरो के मुकाबले में अपनेको 
अधिक सुखी, स्वावरूम्बी और स्वतत्र पाता है । यह अनुभव-सिद्ध है । 
इसी तरह आवश्यकताओं को वढा लेने वाला अपनेको दुखी, पराधीन 
और उल्झनो या दुव्यंसनो मे फेंसा हुआ पावेगा । इसलिए यह उचित है 
कि समाज में ऐसी शिक्षा की व्यवस्था की जाय, जिससे मनुष्य खुद ही 
अपनी आवश्यकताओ को सयम में रखना सीखे । एक के सयम का अर्थ है 
दूसरे की सुविधा और स्वतत्नता । अतएव जहा अधिक सयम होगा वहा 
अपने आप अधिक स्वतत्रता होगी। अब में पूछना चाहता हूँ कि 
मनुष्य, तू सयम का अवलरूम्बन करके अधिक स्वतत्र रहना चाहता 
है या आवश्यकताओं को बढाकर सुख-साधनो का गुलाम बनना 
चाहता है ? 

अब हमारे पूर्वोक्त टीकाकार भाई विचार करे कि खादी और हाथ 
से काम करने का कितना महत्व है। हाथ से काम करना उत्पत्ति का 
सयम है । हाथ से काम करना पूजी का एक जगह सग्रह न होने देना है । 
हाथ से काम करना मजूरी की पथा को मिटाना है--या यो कहे कि 
सालिक और मजदूर के कृत्रिम और हानिकर भेद को मिटाना है। हाथ 
से काम करना स्वावरूम्बन है । हाथ से काम करना पुरुषार्थ और 
तेजस्विता है । हाथ से काम करना स्वास्थ्य और आरोग्य है। हाथ से 
काम करना सादगी और नम्नमता है । खादी यदि हाथ से काम करने का 
चिन्ह नही है तो कुछ भी नही हैं । खादी गरीबो का सहारा तो इसीलिए है 
कि यह बेकारो के घर में कुछ पैसे भेज देती है, परन्तु खादी आजादी 
का जरिया इसलिए है कि हर गरुश को अपनी जरूरत के लिए दूसरे का 
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मुह न ताकने का उपदेय देती हैं। हाथ से काम करना सिखाकर वह 
हमें सचमुच आजादी का रास्ता बताती है । 

पाठको, अब आप सोचिए कि सीधा रास्ता कौनसा हैं ? हाथ से 
काम करने का, अपने पावो के बल खडे होने का, या मणीन या कल- 
कारखानो और उनके मालिको और हाकिमो की गुलामी का ? अपनी 
आवश्यकताओ के बढाने का या घटाने का ? सादगी का या भोग- 
विलास का ? 

दुनिया की घडी को पीछे घुमाने की दलील अजीव हैं। जब हाथ 
से काम करके सर्वेसाधारण सुखी थे, और किसीने कल-कारखाने का 
आविप्कार किया, किसीने भाफ-विजली का आविष्कार किया, तव क्यो 
न कहा गया कि दुनिया पीछे हटाई जा रही है ? क्या साधन-सामग्रियों 
का दिन-दिन ग्राम होते जाना ही दुनिया का कदम आगे बढने का 
लक्षण है ” और क्या स्वावरम्बन की ओर उसे ले जाना दुनिया को 
पीछे घसीट लेजाना है ? सुख-साधन सामग्री की विपुलता और विविधता 
पर हरमिज अवलूम्बित नही है । सुख मन के सन्‍्तोप, आनन्द और 
निब्चिन्तता पर अवलम्बित है । करोडपति और राजा-महाराजा चिन्ता 
और पश्चात्ताप से रात-रात भर करवटे बदलते हुए पाये गये हे और एक 
फक्‍्कड किसान रखी रोटी खाकर, मुक्त झरने का सजीव पानी पीकर, 
हरे-भरे खेत की मेड पर सुख की नींद सोता हुआ मिलता हैं । सुखी वह 
है, जिसने अपनी इच्छाओं को जीत लिया है, दुखी वह है, जो अपनी 
इच्छाओं और वासनाओ का गुलाम है । जीवन की पूर्णता वाहय-सावनो 
पर उतनी अवलम्बित नही, जितनी आन्तरिक गक्तियो के उन्कप पर है । 
आपकी महानता के लिए कोई यह नही देखेगा कि आपके पास कितनी 
मोदरे हैं: आप कितना कीमती खाना खाते है, आपके कितने दास-दासी हें, 
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आपका रूप-रग केसा है, वल्कि यह देखा जायगा कि आप कितने सयमी हे, 

कितने सदाचारी हे, कितनें सेवा-परायण है, कितने नि स्वार्थ हे, कितने 
कप्ट-सहिष्णु है, कितने प्रेममय हे, कितने निडर है, कितने बहादुर हे, 

कितने सत्य-वृत्ति हैं । महात्मा गाधी का जीवन, बुद्ध का जीवन, ईसामसीह 
का जीवन, अधिक पूर्णता के निकट था या जार का, रावण का, अथवा 
कारूँ और कुबेर का ? इस उदाहरण से तो आपको पूर्णता के सच्चे पथ 
की पहचान हो जाना चाहिए। आप कहेगे कि इने-गिने आदमियों के 
लिए तो यह बात ठीक है, सारे समाज के लिए नही, तो मै कहूँगा कि 
विकास का मार्ग सबके लिए एक ही हो सकता है। उनके दल चाहे 
अलरूग-अलग अवस्थाओ में अलग-अरूग हो, पर रास्ता तो वही हे । भिन्न- 
भिन्न व्यक्तियों और दलो मे भेद हो सकता है, परन्तु रास्ता तो एक ही 
होगा--सयम का, व्यावहारिक भाषा में कहे तो, हाथ से काम करने का। 


[४] 
खादी और आज्ञादी 


व हम खादी के प्रइन पर भी स्वत्त्न रूप से विचार कर ले 

और देखे कि इससे हमारी स्वतत्रता का कहा तक सम्बन्ध है । 

खादी के लिए जो बडा दावा किया जाता है कि यह आजादी लानेवाली 
है ? वह कहा तक ठीक है, दुख की वात तो यह है कि अब भी कई 
लोग यह मानते हे कि खादी-आन्दोलन सिर्फ अग्रेजो को दवाने के लिए है, 
लकाशायार की मिलो और मिकृ-मालिको पर असर डालने के लिए हैं, 
जिससे वे भारतीय आजादी की माग को मजूर करने के लिए मजबूर हो । 
किन्तु मैने जहा तक खादी के असूल और मतलब को समझा है, मेरी तो 
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यह मजबूत राय बन चुकी है, कि खादी-आन्दोलन का एक नत्तीजा यह 
जरूर निकलेगा कि अग्रेजो पर दबाव पडे, परन्तु उसका यह उद्देग्य 
हरगिज नही है । उसका असली और दूरगामी उद्देश्य तो है भारत को, 
और यदि गुस्ताखी न समझी जाय तो सारी दुनिया को, सच्ची आजादी 
'दिलाना । इसलिए जब कोई यह कहता है, यह समझता है कि खादी तो 
स्वराज्य मिलने तक जरूरी है, या गाधी जी के जीते जी भले ही चलती 
रहे, तो मुझे इसपर दु ख होता है । क्योकि पन्द्रह वर्षो के दिन-रात के 
उद्योग, प्रचार और इतनी सफलता के बाद भी अभी तक कितने ही पढे 
लिखें लोगो ने भी खादी की असलियत को नही समझा, उसके बिना 
सच्ची आजादी किस तरह असम्भव है इसको नही जाना । सच तो थह है 
कि आजादी और खादी एक छावब्द के दो मानी हे या एक सिक्‍के की दो 
चाजुये है । 

हमें यह भुला देना चाहिए कि खादी एक महज कंपडा है, बल्कि 
खादी एक असूल है, एक आदरशो है । खादी के मानी हे हाथ से काम 
करना, अपनी बनाई चीज इस्तैसाल करना, अपने देश का पैसा देश में 
रहने देना, पैसे का एक जगह सग्रह न होने देना और उसका स्वाभाविक 
सरीके से सर्वे-साधारण में वेट जाना | खादी भाफ और अधिक पूजी 
के बल पर चलनेवाले कारखानो के खिलाफ बगावत का झण्डा है । एक 
मामूली सवाल है कि जहा हाथ बेकार हे, आदमी भूखो मरते है, वहा 
आखिर बडे-बडे कल-कारखानो की जरूरत पैदा होती है ” समाज की 
सुख-सुविधा के नाम पर धन-सग्रह करने के उद्देश्य ने ही इन भीमकाय 
कारखानो और व्यापार-उद्योग-धधो को जन्म दिया है। जो काम हाथ 
से हो सकता है उसको भला मशीन की क्या जरूरत है ” जो काम हाथ 
से चलने वाली मशीन से हो सकता है उसके लिए भाफ से चलनेवाली 
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मशीन की क्या जरूरत हैं ? फिर छाखों लोगो को बेकार पडे रहने 
देकर मणीन से कारखाने चछाना कहा की अक्लमन्दी है ? यह माना 
कि यन्त्र मनुष्य की बुद्धि के विकास का फल हैं । यह भी सही कि कपडे 
की मिल चरखे का विकास हैं । पर सवाल यह है कि इन मिलो से 
सर्व-साधारण जनता का कितना हित हुआ ? वे गरीब अधिक बने या 
धनवान ? बेकार अधिक हुए या नही ? भारत को छोड दीजिए, सारे 
यूरोप मे इस समय कम-से-कम एक करोड आदमी बेकार हे। यह 
क्यों ? जो काम भाफ या विजली की मशीनों से लिया जाता है वह 
यदि मनुष्यों से लिया जाय, तो क्या फिर भी वेकारी रह सकती है ? 
हा, यह सत्य है, कि गहरो मे सव काम हाथ से नहीं किये जा सकते । 
सामूहिक-जीवन में कई सामूहिक आवश्यकताये ऐसी होती हे, वे इतने 
अधिक परिमाण में और इतने विशाल आकार-प्रकार की होती हे कि 
यन्त्रो का उपयोग उन्तके लिए सुविधा-जनक होता है । पर दुनिया मे, 
वताइए, गहर कितने है ” और क्या आप दुनिया को जहर में ही वाट 
देना चाहते हैं ? क्या गावो की अपेक्षा जहरो का जीवन मनुष्य-जीवन 
के स्वाभाविक विकास के अधिक अनुकूल हे ? मनुप्य गाव में अधिक 
स्वतन्त्र, सुखी, स्वस्थ, नीतिवान्‌ू, सज्जन रह सकता है, या शहर मे ? 
अतएवं यदि हम शहरो के खयाल को अपने दिमाग में से हटा दे, और 
दुनिया में गावो की वहुसस्या और महत्ता को समझ ले, तो हमारे दिमाग 
की कई उलझने कम हो जायें । असली वात यह है, कि हमारी असली 
कसौटी यह होनी चाहिए कि मनुष्य-जीवन विकसित, सुव्यवस्थित, 
स्वतन्त्र और सुखी किस प्रकार रह सकता है ? गाव के सादे जीवन मे 
ही ये सब वाते सुलभ और सिद्ध हो सकती है, शहरो के जटिल, कृत्रिम, 
गुलाम जीवन में हरगिज नहीं। यदि हम गहरो और शहर की 


१६ 
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है 


सभ्यता को अपनी कल्पना में से हटा सकते है तो हम बडे उद्योग-धधो 
और भीमकाय यन्त्रों को अवश्य अपनी समाज-रचना में से हटा सकते है। 
कोई बात इसीलिए तो स्थिर नही रह सकती कि वह विकास-क्रम में 
हमारे अदर दाखिल हो गई हैं। मनुष्य की अपरिमित स्वार्थ-साधुता 
और प्रचार-णक्ति भी तो इसमे बहुत सहायक हुई है । मनुष्य विचार- 
शील है और वह विकास के हरएक मोड पर सिंहावछोकन करता है 
और उसके परिणाम की रोशनी में अपनी गति-विधि को सुधारता है ! 
पिछली औद्योगिक क्रान्ति ने जन-समाज को स्पष्ट-रूप से पूजीपति और 
दरिद्र, पीडक और पीडित, इन दो परस्पर--विरोधी वर्गों मे बाट दिया । 
इसके पहले भी समाज मे स्वार्थ-साघुता (7%:90680०० ) थी,परन्तु उद्योग- 
धधो को समाजाधीन बनाने की उस समय इतनी आवश्यकता क्यो न 
प्रतीत हुई ? इसलिए कि उद्योग-धधो की प्रधानता और भीमकाय यन्त्रो 
की प्रचुरता ने जनता को चूस लिया, लाखो को बेकार बना दिया और 
मुट्ठी भर छोगो को मारामारू कर दिया | कल-कारखानो या उद्योग- 
धधो को समाजाधीन बनाकर आप इस रोग को निर्मूल नहीं कर 
सकते । उससे आप सिर्फ इतना ही कर सकते हैँ कि मुनाफा मजदूरो के 
घर मे भी पहुँचा रहे, उनकी सुख-सुविधाये भी वढ जाये, परन्तु वे पूर्ण 
स्वतन्त्र और स्वावलम्बी नही बन सकते । मनुष्य के सभी काम तो 
समाजाधीन नही हो सकते है । सामूहिक काम ही सामूहिक पद्धति पर 
हो सकते है और उनन्‍्हीके समाजाधीन होने की आवश्यकता है। रोटी, 
कपडा, मनुष्य की व्यक्तिगत आवश्यकताये हे, पर रेल, सडक, पुल 
सामाजिक । रोटी, कपडा उसे खुद बना और कमा लेना चाहिए, रेल, 
सडक, पुल उसे परस्पर सहयोग से बनाने होगे, और ये समाजाधीन रह 
सकते हे, जो चीजे समाजाघीन हो वे यदि मनुष्यो के हाथ-बलू से न हो 
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सके तो उनके लिए बडे यन्त्रो का उपयोग कुछ समझ में जा सकता हैं । 
परन्तु लाखो आदमियो को बेकार रखकर हर बात में यन्त्र की सहायता 
लेना मनुष्य को यन्त्र-गुलाम वना देता है और उसकी बहुतेरी असली 
शक्तियों को नष्ट कर डालता हैं। अतएव यदि आप चाहते हो कि 
मनुष्य केवछ राजनैतिक गुलामी से ही नही वल्कि हर तरह की गुलामी से 
छूटकर आजाद रहे, तो आपको उसे यन्त्रो की गुलामी से बचाना होगा । 
खादी मनुष्य जाति को यन्न्रों की गुलामी से छुडाने का सन्देश है । 

औद्योगिक कान्ति के वाद अब यह स्वाश्रय का युग जुरू हो रहा है 
और प्रगति की गति में यह पीछे का नही आगे का कदम है। कृत्रिम 
साधनो की विपुलता बुद्धि-वैभव का चिन्ह अवश्य है, किन्तु साथ ही वह 
मनुष्य का स्वावलरूम्बन दिन-दिन कम करती जा रही है और नानाविध 
गुलामियो मे जकडती जा रही है, इसमें कोई सन्देह नही। 

आजादी का अर्थ यदि हम इतना ही करे कि अग्रेजो की जगह 
हिन्दुस्तानी शासक वन जाये, तो खादी का पुरा-पूरा गुण हमारी समझ 
में न आ सकेगा। परन्तु यदि उसका यह अर्थ हमारे ध्यान में रहे कि 
भारत का प्रत्येक नर-नारी स्वतंत्र हो, उसपर झासन का नियन्त्रण 
कम-से-कम हो, तो हम खादी का पूरा महत्व समझ सकते है । खादी का 
अर्थ केवल वस्त्र-स्वाधीनता ही नही, यन्त्र-स्वाधीनता भी है। यन्त्रों की 
गुलामी के मानी है घनी और सत्ताधारियो की गुलामी | खादी इन 
दोनो गुलामियो से मनृष्य को छटाने का उद्योग करती है । 
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हे यह तो देख लिया कि खादी वस्त्र-स्वावलवन और यत्र- 
स्वावलवन का साधन है और इसमें तो कोई सन्देह ही नही हैं. 
कि खादी से वढकर गृह-उद्योग का साधन अभी तक किसी ने सिद्ध नही 
किया है, न प्रयोग करके ही बताया है। दृघश्ाला, मुर्गी के अडे की पैदा- 
वार, रेशम, शहद, साबुन, डलिया, रस्सी आदि बनाने जैसे कितने ही 
धन्वें आशिक रूप मे और स्थान तथा परिस्थिति-विशेप में थोडे-बहुत 
सफल हो सकते है, किन्तु ख़ादी के वरावर व्यापक, सुलभ, सहजसाध्य, 
जीवन की एक बहुत वडी आवश्यकता को पूर्ण करनेवाला आदि गुणों 
से युक्त धधा इनमे एक भी नही हैं। फिर भी अभीतक खादी-उद्योग की, 
जितनी चाहिए, देश मे प्रगति नही हुई है । इसके यो तो छोटे-बडे कई 
कारण है, किन्तु उनमे सबसे बडा है खादी-सम्बन्धी व्यापक ज्ञान का 
और उसके पीछे आचरण का । अथवा पिछले १०-१२ वर्षो में खादी की 
उत्पत्ति बहुत बढी है, किस्मे तरह-तरह की चली है, पोत में भी बहुत 
उन्नति हुई है, बिक्री और प्रचार का भी बहुत उद्योग किया गया हैं, 
सस्ती भी पहले से काफी हो गई है--फिर भी एक भारी कसर इसके 
कार्य में रह रहीं है। खादी की ओर लोगो को आकर्षित करने के लिए 
हमने उनके हृदय्रो को ज्यादा स्पर्श किया है, उनकी बुद्धि को आवश्यक 
खूराक बहुत ही कम दी है | हमने ऐसी दलीले ज्यादा दी हैं कि खादी 
गाधीजी को प्रिय है, इसलिए पहनो; स्वराज की सेना की वर्दी है, इस- 
लिए पहनो, गरीबो को दो रोटी देने का पुण्य मिलेगा, इसलिए अपनाशरो 
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आदि । किन्तु उन अको और तथ्यो को छोगो के सामने कम रक्‍्खा हे, 
जिनसे उनके दिमाग में यह अच्छी तरह बेठ जाय, कि खादी ही हमारे 
लिए एकमात्र सस्ता और अच्छा कपडा हैं। इतना ही नही, बल्कि 
खादी उत्तम समाज-व्यवस्था का एक तत्त्व है। यह बात सच है कि वृद्धि 
की अपेक्षा हृदय में क्रियावल अधिक है, किन्तु जवतक कोई बात दिमाग 
मे बैठती नही, तवतक उसका आचरण अधकचरा ही होता हैं। फिर 
खादी यदि आत्मानुभव की तरह वृद्धि के क्षेत्र के परे का कोई तत्त्व होता 
तो बात दूसरी, किन्तु यह तो एक सीधा-सा आर्थिक और सामाजिक 
प्रग्न है और मोटी ब॒द्धिवाले की भी समझ भें आ सकता है । वल्कि यो 
कहना चाहिए कि यह इतना सीधा और सरल हैं कि इसका यही गुण 
सूक्ष्म और तीज बुद्धिवालो को परेणान कर रहा हैं। इसलिए अच्छा तो 
यह हो कि खादी के सम्बन्ध में हम पहले लोगो की बुद्धि को समझावे 
और समझा चुकने के बाद यदि उनमे उत्साह न हो तो फिर उनके 
हृदयो और मनोभावो को जाग्रत करके उनमे काफी वर और प्रेरणा 
उत्पन्न करे । मेरी समझ मे इससे खादी का अधिक ओर स्थायी प्रचार 
होगा । 

खादी के विकास और प्रचार में झ्िंस तरह बुद्धि के प्रति अनास्था 
वाधक है, उसी तरह उसकी अत्युक्तिपूर्ण प्रणसा भी है । मनुष्य का यह 
स्वभाव हैँ कि जो वस्तु उसे प्रिय होती है उसमे उसे नये-नये गुण दीखने 
लगते है और कई वार तो अवगुण भी गुण दिखाई देते हे । किन्तु यह 
जागृति विकास और वृद्धि का लक्षण नहीं, गियिलता, मन्दता और 
अन्धता का है । जिसके मूल में कोई गहरा सत्य है वह तो सूर्य की तरह 
अपने आप अपना प्रकाग फैलायेगा । हमारा काम सिर्फ इतना ही हैं कि 
एक ओर से अज्ञान और दूसरी ओर से अत्युक्तिस्‍्पी बादलों और कुहिरो 


स्वततन्नता की ओर--- २३० 


के आवरण उसके आसपास से हटाते रहे । अज्ञान और अत्युक्ति दोनो के 
मूल में असत्य ही छिपा हुआ है । खादी-जैसी शुद्ध वस्तु और श्रेष्ठ 
समाज-तत्त्व के प्रचार के लिए, जान में या अनजान में, असत्य का अव- 
लम्बन करके हम उसके सत्य तेज को लोगो से दूर रखते हे । 

इसलिए मेरी राय में खादी ही का क्या, किसी भी वस्तु का सच्चा 
प्रचार है उसके विषय में वास्तविक ज्ञान की सामग्री लोगो के सम्मुख 
उपस्थित करना । किन्तु इतना ही काफी नही है । इससे उनकी वुद्धि 
को ज्ञान तो हो जायगा, वे निर्णय और निश्चय तो कर लेगे, किन्तु यह 
नही कह सकते कि इतने ही से वे उसका पालन भी करने छग जायेँगे। 
बुद्धि मे निर्णय और निश्चय करने का गुण तो है, किन्तु कार्ये मे प्रवृत्त 
और अटल रखने का गुण हृदय मे है । जो आदमी किसी से कहता है 
पर खुद नही करता, उसका असर नही पडता । इसका कारण यह है कि 
वह कहता हैँ तो छोग भी सुन लेते है । लोग अधिकाश में करते तभी 
है जब करने वाले को करते हुए भी देखते हे । क्योकि वे सोचते है कि 
यदि यह बात वास्तव मे हित की और अच्छी है तो फिर यह क्यो नहीं 
करता ? उसका आचरण ही उसकी अच्छाई या हितकारिता का यकीन 
लोगो को कराता हे । होना तो यही चाहिए कि जब कोई वात हमारी 
समझ में आजावे और हमे हितकारी मालूम हो तब हमें इस बात से 
क्या प्रयोजन कि दूसरा और स्वय उपदेशक वैसा चलता है या नही ? 
हम अपने-आप वैसा आचरण करते रहे, किन्तु ऐसी स्वय-प्रेरणा या क्रिया 
का बल लोगो में आम तौर पर कम पाया जाता है । यह उनके विकास 
की कमी है। अतएवं उन लोगो को भी स्वय खादी पहनना चाहिए और 
उसकी उत्पत्ति में किसी-न-किसी तरह सहायक होना चाहिए | क्रिया-बरू 
की कमी का एक कारण यह भी है कि हमारे शिक्षण और सस्कारो में 
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बुद्धि-वल पर ही ज्यादा जोर दिया गया हैं, आचरण-बल पर कम 
एक ओर अति बुद्धिवाद हमे आचरण-निर्बेल बना रहा है तो दूसरी ओर 
वुद्धिहीन अनुकरण ज्ञान-तिर्बेछ । हमें दोनो प्रकार की निर्बछताओ से 
बचना होगा । सत्य की साधना ही हमे इनसे बचायेगी । ज्ञान और 
तदनुकूल आचरण ही सत्य की साधना है । यही वास्तविक और सच्चा 


प्रचार है । 
[ ६ ] 
सौन्दय और सदाचार 


पे दः में एक ऐसा भी दल हैं जो नीति-विहीन और सदाचार-शून्य 
वस्तुओ में भी सौन्दर्य का दर्शन करता है और उसमे जीवन 

का रवतत्र विकास देखता है । वह कहता है कि सौन्दर्य और सदाचार 
में कोई खास ताल्लक नहीं--यदि सौन्दर्य के साथ सदाचार रहता हो 
तो हम उसे नाही न कहेगे पर यदि न हुआ तो हम खिन्न भी न होगे । 
सदाचार को हम अपने सौन्दये-साम्राज्य में बाधक न होने देगे । सौन्दर्य 
चाहे सदाचार का प्रेरक हो अथवा दुराचार का, वह सौन्दर्य है और 
इसलिए हम उसके पुजारी है। स्वतत्र सौन्दर्योपासक सौन्दर्य को नीति 
दृष्टि से नही देखेगा वल्कि उसके आनन्द के अनियत्रित घूट पीने में 
मगन रहेगा । वह तो सौन्दर्य का प्यासा है, वन में वा सदन में, समाज 
में वा एकान्त मे, देवालय मे वा वेइ्यालय मे, दूध मे वा मद्य मे, भजन 
में वा रति-गीत मे, सयम मे वा स्वच्छन्दता मे, त्याग में वा भोग में, 
ज्ञान-गुहा में वा श्रुगार-मदिर मे, शान्ति-रस में वा श्रुगार-रस में, सीता 
में वा रम्भा मे, सूर-तुलसी की भक्ति मे वा बिहारी-मतिराम-देव-पदमा- 
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कर की श्रुगारोक्तिति मे, जहा कही उसे सौन्दर्य मिल जायगा वही वह 
तललीन होकर उसका रसपान करने छगेंगा | उसका काम है सौन्दर्य के 
अमर्याद आनन्द को लूटना न कि नीति और सदाचार के वन्चन में 
पड़ना | 

मुझे सौन्दर्य की इस अनियन्त्रित सत्ता पर आपत्ति है। में सौन्दर्य 
को उच्छुखल नही बनने देना चाहता | उसका एकाधिपत्य मुझे स्वीकार 
नही । में उसे नीत और सदाचार की आच में शुद्ध कर लेने के बाद 
ही अपने दरवाजे पर पैर रखने दूगा । मेरे दरवाजे अगर वह शराब का 
प्याला हाथ मे छिये गिरता-पडता आया, अगर किसी “मगलामुखी' के 
तान-ठप्पे, नाच-रग, हाव-भाव, कच-कटाक्ष सहित उसने मुझपर आक्रमण 
किया, यदि क्‍या देशी और क्‍या विलायती रम्भा, मेनका या माड एलन 
के प्रकृत-दर्शी चित्रों की सेना लेकर मुझे फूसलछाने आया, यदि श्रृगारी 
कवियो की रचनाये लेकर मुझे श्रुगार-धारा में बहाने आया, तो में जरूर 
उसे एक अपशकुन समझूगा । कहूँगा यह सौन्दर्य नही, दुर्भाग्य से 
अमगल मुझ गरीब के घर में प्रवेश करना चाहता हैं, और चाहे उसका 
आनन्द मुझे सदेह स्वर्ग में ले जाने का छालच दिखलावे, में उससे 
असहयोग करना ही अपना धर्म समझूगा । उसका आनन्द मेरे नजदीक 
आनन्द नही उन्माद है, जीवन को पतनशील, विपत्ति और पापमय 
बनाने वाला उन्माद हूँ, गैतान का जादू है, माया मृय है । 

तो प्रइन उठता है कि सौन्दर्य क्‍या वस्तु है ” नीति सदाचार के 
साथ उसका कुछ सम्बन्ध है भी या नही ? जीवन मे किस और कितने 
सौन्दयं को स्थान है ? 

सौन्दर्य एक प्रकार से आनन्द का दूसरा नाम है, या यो कहे कि 
आनन्द के अनेक साधनों में सौन्दर्य भी एक आनन्द-साधन है । सामान्यत 
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है 


हम उस वस्तु को सुन्दर कहते हे जो अपने ढंग की वस्तुओ में सर्वेश्रेप्ठ 
हो। रुचिभेद से वस्तु-विशेष किसी को सुन्दर और किसीको असुन्दर 
मालूम होती है । अतएव सौन्दर्य का सर्व-सम्मान्य लक्षण बाघना कठिन 
है । शास्त्र की जटिल भापा को छोड कर सीधी-सादी सुवोध भाषा मे 
इतना ही कह सकते हूँ कि जो वस्तु सव से अच्छी मालूम हो और जिसके 
मृदुछ आघात से हृदय अपूर्व अखण्ड आनन्द का अनुभव करने लगे, चित्त- 
चृत्ति आनन्दमय हो जाय, वही सुन्दर हैं । उसीमे सौददर्य का निवास है । 
सामान्यत तो हम आखो को प्यारी छगमने वाली वस्तुओ को ही सुन्दर 
कहते हे, पर गहरा विचार करने पर मालूम होता है कि शरीर की प्राय 
प्रत्येक इन्द्रिय के द्वारा सौन्दर्य की अनुभूति होती है। नेत्र के द्वारा यदि 
हम सुन्दर दृश्य या चित्र या वस्तु के सौन्दयय-सुख को ग्रहण कर सकते है, 
शो कान के द्वारा सुरीछा राग, या मनोहर कविता या मीठी वोली का 
चुखास्वाद ले सकते हैँ । इसी प्रकार नाक के द्वारा सुगन्ध-पुख और त्वचा 
के द्वारा कोमल-मृदुल वस्तुओ का स्पश्ञे-सुख प्राप्त कर सकते है । कभी- 
कभी अनेक इन्द्रियो के द्वारा एक साथ भी वस्तु-विगेप का सौन्दर्य अनुभव 
किया जा सकता है । पर आमतौर पर हम उसी वस्तु को सुन्दर कहते है 
जो प्रधानत हमारी आखो को सुन्दर लगती हे । 

फिर सुन्दरत/ न रगविरगेपन मे है, न ठूस-दूस कर बहुतेरी सजावट 
करने में । सुन्दरता रेखाओ, या आकृतियो या सजावट के यथोचित 
मिलाप में है। यह अभ्यास से आती है । सुन्दर और सुरुचिवर्दक वस्तुओं 
और दृश्यों के वार-वार देखने से आखो मे सौन्दर्य ग्रहण करने के सस्कार 
जग जाते हैँ । सुन्दरता के लिए बहुतेरे उपकरणो की आवश्यकता नही 
होती । शृगार के मानी सुन्दरता नही है। सुन्दरता का अर्थ विचित्रता 
भी नही है। एक वहुंत्तेरे यहनो से दी हुई और रग-विरगे कपड़े पहने 


स्वततन्नता की ओर-- ह २३४ 


हुईं स्त्री फूहड मालूम होती है और एक महज सादी साडी तरतीब से 
पहने हुई रमणी सुन्दर मालूम होती है। एक में वह तारतम्य, सुघडता, 
सुरुचि नही है, जो दूसरी मे है। यही उसकी सुन्दरता का कारण है । 
जहा विवेक है वही सुन्दरता है, जहा संयम है वही सुन्दरता है, जहा 
उच्चभाव है वही सुन्दरता है, सुघडता है। ये तीनो चीजे मिलकर जब 
किसी सजावट में एकत्र अभिव्यक्त, होती है तब उसे सुन्दरता कहते है । 
इस विवेचना पर तो में संगत हूँ, दो में से किसी पक्ष को आपत्ति 
न होगी, न होनी चाहिए। आपत्ति का स्थान उस प्रसंग पर आता है 
जब कि यह विवेक किया जाता है कि किस सौन्दर्य को तो हम ग्रहण 
करे, अपनावे, आदर-पात्र बनावे, और किस को नहीं; कौन-सा सौन्दर्य 
हमे सच्चा, अखण्ड आनन्द देता है और कौन-सा क्षणिक अथवा विषाद 
और पाप-पर्यवसायी आनन्द देता है । जहा अच्छे और बुरे का प्रइन पैदा 
हुआ कि नीति और सदाचार ने अपना जोर जमाया । नीति और 
सदाचार क्या हैं ? विवेक की घोषणा है। जिस नियम से जीवन को 
लाभ होता हैं, जीवन का श्रेय होता है, वही नीति और सदाचार है । 
जिससे जीवन को हानि पहुँचती है, जीवन का अहित होता है, उसीको 
हम अनीति और दुराचार कहते हे । अतएवं नीति और सदाचार को 
हम मनुप्य के जीवन से पृथक्‌ नही कर सकते । वह मनुष्य के स्वभाव का 
एक अग ही बन गया है। यदि अच्छे और बुरे का विचार छोड दिया 
जाय तो बुद्धि का उपयोग ही कुछ न रह जाय । ससार की प्रत्येक वस्तु मे 
हमे अच्छाई और बुराई का विवेक करना होगा | साप जब फन उठाकर 
खडा होता है तब कम सुन्दर नही दिखाई देता । पर इसलिए लोग उसे 
अपना नही छेते । उल्टा दुष्ट मनुष्य से उसकी तुलना करते है । अफीम 
का फल खिलने पर गुलाब के फूल से कम सुन्दर नही दिखाई देता । 


२३५ सोन्दर्थ ओर सदाचार 


पर लोग उसे सूघने से भी चौकते हें और कपटी मनुष्य के लिए उसकी 
उपमा देते है । इसी कारण रूप की सुन्दरता की अपेक्षा गुण की सुन्दरता 
की अधिक मान-पूजा ससार में देखी जाती हैँ। इसीलिए कहा है 
कि सच्चा सौदय गुण मे है, रूप मे नही । व्यवहार मे भी हम देखते हे 
कि हम उस मनुष्य की अपेक्षा जो कोरा कवि है, कोरा चित्रकार है, 
या कोरा गवैया है, उस मनुष्य को एक मनृष्य की हैसियत से अवश्य 
श्रेष्ठ मानते हे जो सदगुणी, नीतिमान ओर सदाचारी है । विहारी 
मतिराम-पदमाकर-राजा रविवर्मा वा तानसेन बेजू-बावरे से तुलसीदास, 
लोकमान्य और महात्मा गाधी को हम अधिक मानते और पूजते है । 
रति, रम्भा, मेनका, उवेशी आदि रूप-सुन्दरियों की अपेक्षा सीता, पावेती, 
अहल्या, मीरा आदि गुण-सुन्दरियों की पूजा जग्रत्‌ में अधिक होती है । 
सारी मनुष्य-जाति का यह हाल हैं। मानवजाति के ये भाव, ये सस्कार 
उसके आज तक के पिछले सामाजिक और नैतिक अनुभवों की विरासत 
हैं । उसमे जन और समाज दोनो का कल्याण है । यह हम प्रत्यक्ष देखते 
और अनुभव करते है । और जीवन का आदशें भी आखिर क्‍या हैं ? 
आत्मा का विकास, आत्मा का श्रेय, अक्षय आनन्द, अनन्त सुख, अखण्ड 
स्वतन्त्रता, यही न? कोई दावे के साथ यह कह सकता हैं कि बिना नीति 
और सदाचार का अवलम्बन किये---विना जन और समाज के लिए श्रेय - 
साधक कार्य्यो के किये, कोई इस स्थिति को प्राप्त कर सकता है, कर 
सका है ? जीवन को सार्थक और सफल बना सका है मान सका है, 
सकता है ? ओर क्या कोई यह भी छाती पर हाथ धरकर कहेगा कि 
मद्यपान का, वेश्याविकास का, शुगार-भोग का, काम-चेप्टा का आनन्द 
अक्षय आनन्द है, अनन्त सुख है, आत्मा का श्रेय है, विकास है ? जब ये 
दावे नही किये जा सकते तब इस कथन में कितना सार, कितना दम हो 


0 (॥ 


*वेतन्नता को ओर--- श्३्‌ 


सकता है कि सौन्दर्य से नीति का कोई वास्ता नही ? जब कि जीवन का 
सारा श्रेय ही सदाचार पर अवलरुम्बित है तब उस श्रेय के विरोधी था 
उससे उदासीन सौन्दर्य का मूल्य उसके नजदीक कितन। हो सकता है, 
'कितना होना चाहिए ? नीति-हीन सोन्दर्य से हमे आनन्द मिलता है, 
वह के दिन ठहरता है ? उससे आगे चलकर हमे सुख होता है या दुख ? 
पर्चात्ताप होता है या नही ? आत्मा कोसती हैं या नही? और आनन्द भी 
तो सौन्दर्य की तरह अनेक प्रकार का होता है । किसी को व्यभिचार 
में आनन्द आता हैं तो किसी को व्यभिचारों की वात करने में । 
किसी को पापियो का उद्धार करने मे आनद आता हैं और किसी 
को पाप करने और पाप का रास्ता बताने मे | किसी को खून करने में 
आनन्द है तो किसी को दुखियो की सेवा करने मे । क्या इन आनन्दों में 
हमे अच्छे और बुरे का सुख-पर्यवसायी और दुख-पर्यवसायी का भेद न 
करना होगा ? नीति के पालन से सुख मिलता है । अनीति के पालन से 
दुख । चीति मनृष्य को ऊचा उठाती है, श्रेय का मार्य दिखाती है। 
अनीति नीचे गिराती, नरक के रास्ते के जाती हैं। इसीलिए वह 
आनन्द और सोनन्‍्दर्य मनुष्य के लिए अभीष्ट ओर वाडछनीय हूं जो प्रिय 
चाहे न मालूम हो, पर श्रेयस्कर अवश्य हो | त्रुटिहीन परन्तु अकल्याण- 
कारी सौन्दर्य की अपेक्षा त्रुटियुक्त परन्तु कल्याण-साधक सौन्दर्य मनुष्यों के 
अपनाने योग्य है। चित्त की प्रसन्नता से आत्मा का कल्याण कही अधिक 
आवश्यक और इप्ट वस्तु है । यदि यह विचार-धारा निर्दोष हैं तो फिर 
नीति-सदाचार से सौन्दर्य का नाता तोडकर क्या हम अपनी और समाज 
की सेवा कर रहे है ? क्या गलत मिसाल नही पेश कर रहे है ? क्‍या 
सौन्दर्य जीवन से भी श्रेष्ठ और दुलेभ वस्तु है? जीवन की दृष्टि से 
सौन्दर्य पर विचार करे या सौन्दर्य की दृष्टि से जीवन पर ? सौन्दर्य 
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जीवन के लिए है या जीवन सौन्दर्य के लिए ? और वक्‍्या नीति-शून्य 
सीन्दर्य के लिए ? 

नीति और अनीति की कल्पना तथा धारणा समाज की सस्क्ृति के 
अनुसार भिन्न-भिन्न होती है । आदिमकलू मे मानवजाति की जो धारणायें 
थी वे आज से भिन्न और कम विकसित थी। यूरोप में इस समय जो 
नीति-धारणा हे वह भारत की नीति-कल्पना से भिन्न है । जो समाज 
जितना ही प्राचीन होगा उसकी नीति-विपयक धारणाये उतनी ही पुष्ट, 
अनुभव-मूलक और प्रौढ अतएवं आदरणीय होगी । भारत का वत्तंमान 
सदाचार-आदशे उसके आजतक के समाज-शास्त्र के अध्ययन और अनुभव 
का फल है। यूरोप सफलता-पूर्वक अपने नैतिक आदर्शो की प्रौढता का 
दावा नही कर सकता । विचारशील मनुप्य के सामने यह बात सूर्य- 
प्रकाशवत्‌ स्पप्ट होनी चाहिए । अतएव स्वच्छुन्द सोन्दर्य यदि यूरोप की 
ओर उगली उठावे, यूरोपीय सौन्दर्य-शास्त्रियों की दुह्मई देकर धमकाना 
चाहे, तो उसकी दाल नही गल सकती । जिसे ईश्वर ने जाग्रत-विवेक 
दिया है, सजीवन का--जीवन के आदर्श का स्पप्ट ज्ञान दिया है, उसका 
राजमार्ग भी जिसके सामने मौजूद है, यदि अपनी नहीं तो कितने ही मित्रो 
की नीति-हीन सौन्दर्योपासना का फल भी जिसकी आखो के सामने नाच 
रहा है, उसपर यदि अनियन्त्रित सौन्दर्य अपनी निरकुण सत्ता चलाना 
चाहे तो कहना होगा कि 

“यस्मिन्‌ कुले त्वमुत्पन्नो गजस्तन्न न हन्यते । 

हा, यदि भारतीय-समाज का नीति-शास्त्र और सुरुचि यह कहती हो 
कि सौन्दर्य की खोज में वेश्याओ के मुखमण्डल पर मडराना बुरा नही है, 
कामिनियो का अपने पति को छोड़कर जार के पास प्रेम-सन्देश भेजना, 
एकान्त सेवन करना अनुचित नही है, व्यभिचार नही है, तो ऐसे प्रसगो से 
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और उसके वर्णनों से सौन्दर्य-पान करना आपत्ति-जनक न होगा । पर 
वस्तु-स्थिति विछकुछ इसके विपरीत है । इससे कोई इन्कार नही कर 
सकता । ऐसी अवस्था में स्वैर-सौन्दर्य को, विवेक-हीन सौन्दर्य को शिष्ट 
समाज मे प्रविष्ट करने की चेष्टा करना मेरी मति मे तो धृष्ठता ही है । 
भारत यो ही विपन्न है, तेजोहीन हो रहा है, वलूवीयें का दिवाला- 
सा निकाले बेठा है, हे नग्न सौन्दर्य ! इसपर रहम कर !! 
हे सत्य और गिव के दाता सौन्दर्य ! इस दुखिया की मदद के लिए 


दौड !! 
[७] 
साहिलय में श्वृड्भार का स्थोन 


सो को ही साहित्याचार्यों ने कविता की भाषा से शुगार-रस 
कहा हैं । हमे यह देख लेना होगा कि हमारे स्वतत्र जीवन 

में शुगार-रस का वास्तविक रूप क्या होना चाहिए ? साहित्य-शास्त्रियो 
की भाषा को छोडकर सीधी सुवोध भाषा का आश्रय ग्रहण करे तो 
शुगार-रस का परिचय इस प्रकार दे सकते हे--स्त्री और पुरुष के प्रेम- 
रस का नाम शूगार-रस है। दोनो का सन मिल जाने से जो प्रीति 
उत्पन्न होती है उसे रति कहते हे और यह रति शुगार-रस का स्थायी 
भाव है । अर्थात्‌ शुगार-रस में रति का कभी अभाव नही होता । नायक 
और नायिका भृगार-रस के अवलबन होते हे । या यो कहे कि जिन 
स्त्री-पुरुष के परस्पर प्रेम से शुगार-रस उत्पन्न होता है उन्हे क्रमश 
नायिका और नायक कहते हे । वायिका और नायक के सयोग से जो रस 
उत्पन्न होता है उसे सयोग या सभोग शुगार और उनके वियोग से जो 
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रस उत्पन्न होता है उसे वियोग शुगार या विप्ररुब्ध-शुगार कहते हे । 
इसके अग-उपाग और भेद-प्रभेद यथा नख-शिख आदि के परिचय की 
यहा कोई आवश्यकता नही । हमारे प्रयोजन के लिए गृगार-रस की 
स्थूछ कल्पना काफी है और उसके लिए पुृर्वोक्‍्त वर्णन वस है। हा, 
इतना और कह देना चाहिए कि शुगार-रस की उत्तपत्ति के लिए स्त्री- 
पुरुषो का पति-पत्नी ही होना आवश्यक नही हैं । किसी भी प्रेमी स्त्री 
पुरुषो के सयोग-वियोग-जात सुख-दु ख से उत्पन्न रस को भुगार-रस कह 
सकते हूँ । दूसरे शब्दो में व्यभिचार के लिए शुगार-रस में स्थान है और 
हमारे साहित्याचार्यों एव काव्यकारों ने गणिकाओ और उपपतियों तक 
की गणना नायक-नायिका-भेद में की हैं । जिस काल में ऐसे शुगार-रस 
को इतना व्यवस्थित शास्त्रीय रूप प्राप्त हुआ, भला उस काछ का 
समाज भोग-विलास में कितना निमर्त रहा होगा ”? यदि आप नख- 
शिख का एक भी ग्रथ देख ले तो आपके सुससक्ृत मन को श्लानि 
उत्पन्न हुए बिना न रहे | और जब आप कितने ही सस्क्ृत और हिन्दी 
कवियो के काव्यों मे भारत के आराध्य राधाकृष्ण की अइलील जृगार- 
लीलाओ के अनल्प कल्पना-चित्र देखेगे तो आपके मुह से ये उद्गार 
निकले विना न रहेगे कि “राधा-कृष्ण मन में पछता रहे होगे कि कहा 
हमारा इस देश में जन्म हो गया !” शुगार-रस क्‍या हुआ, साहित्य- 
रचना क्या हुई, कवियो को जपनी अइलीरूता और विलासिता की 
अनियत्रित उमग पूरी करने का मैदान मिल गया | क्या सूर ने राघा- 
कृष्ण के प्रेम का वर्णन नही किया ? तुलसी के रामायण में भगार नही 
हैँ ? कबीर ने इश्क की माला नही जपी है ? मीरा प्रेम-दिवानी नहीं 
हुई है ? पर क्‍या बिहारी, मतिराम, देव और पद्माकर का शुगार-रस 
इन भक्‍त-कवियो के शुगार के चरणो में वेठ सकता है ? 'मो सम कौन 
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कुटिल खल कामी', "प्रभु मोरे अवगुण चित न घरों, 'ऐसी मूढता या 
मन की' गाने वालो की कक्षा में केशव केसन अस करी जस अरिहु न 
कराहि । चन्द्रवदनि मृगलोचनी वावा कहि कहि जाहि' कहकर सिर 
धुनने वालो को स्थान मिल्ल सकता है ? “पत्थर को भी रुलानेवाला 
और बज के भी हृदय को द्रवित करनेवाका' ” कवि कहा और “अब 
तक न सूंघा गया सुमन, किसी के कोमल हाथ से न छुआ गया किस- 
लय, न बीधा गया रत्न, न चकक्‍्खा गया नवमधु, अखण्ड पुण्य का मानो 
फल, यह शकुन्तला, ओ विधाता ' इसका उपयोग न जाने कौन भाग्य- 
वान्‌ करेगा ? ॥ दुष्यन्त से ऐसा अफसोस कराने वाला कवि कहा ? 
क्यो तुलसी की रामायण घर-घर पढी जाती है ” सूर और मीरा 
के भजन चारो और गाये जाते हैं ” कबीर की साखिया सव जगह पढी 
जाती हूँ ? ग्रन्थ साहब का पाठ होता है ? और क्यो विहारी, मतिराम, 
देव, पदुमाकर की सूक्तिया दफ्तरो में बन्द हे ” इसका कारण स्पप्ट 
है । प्रथम वर्ग ने जीवन को पोपण दिया है, द्वितीय वर्ग ने उसे बहुत 
कुछ क्षीण किया हैँ । एक ते अमृत दिया हैँ, दूसरे ने मद्य / यदि यही 
बात हे तो फिर क्यो हिन्दी में कही-कही कुछ शूगारी कवियों के गडे 
मुर्दे उखाडने की कोशिश हो रही है ? क्यो शुगार का जुलूस निकालने 
की तैयारिया हो रही है ” केवल ध्वनि, कोरा चमत्कार, रस, या महज 
भाव सत्कवि की कसौटी नही है, वल्कि उसकी प्रतिभा से जीवन को 


“ “अपि आ्राचा रोवित्यविचलति बचद्धस्य हदयम्‌ ! भवभूति 
| अनाप्ात पुष्प, किसलयमसछून कररुहै-- 

रनाविछ रल मधुनवमनास्वादित रसम्‌ ॥ 

अखण॒ड घुण्यानां फलमिह च. तद्द, पमनघस््‌ । 

न जाने भोक्तार-कमिह समुपस्थास्यति विधि. ॥ कालिदास 
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पोषण मिला, या दौवेल्य यही सच्ची कसौटी है। आइए, इसी कसौटी 
पर हम शूगार-रस को कसे। 

शृगार-रस की जो स्थूछ रूप-रेखा ऊपर दी गई है उससे हम इतना 
तो जान सकते हैं कि भोगविछास शुगार-रस का प्रधान विषय है। स्त्री 
और पुरुपो का निर्मल प्रेम भी हो सकता है, परन्तु साहित्याचार्यो के 
शुगार-रस के विवरण और उनके अनुवर्ती शुगारी कवियो के काव्यो के 
अवलोकन से हृदय पर यही छाप पडती है, यही अनुभव होता है कि 
शारीरिक, प्राकृत या वेपयिक प्रेम ही शुगार-रस मे यदि ओत-प्रोत नही 
तो प्रधान अवश्य है। अच्छा हो यदि हम शुगार-शास्त्रियों के साथ 
यथोचित न्याय करने के लिए प्रेम को दो भागो मे वाट ले । एक ईश्वरीय 
प्रेम, जिसे भक्ति कहना चाहिए और दूसरा मानृषी प्रेम, जिसे हम विछास 
कहे ! मानषी प्रेम में अर्थात्‌ मनुष्य के प्रति मनुष्य के प्रेम में भी, फिर 
वह चाहे स्त्री-पुरुषो मे या पुरुषो में परस्पर हो, निर्मेछता, निर्दोषता या 
देवी भाव हो सकता है, पर वह सद्गुण, सद्वृत्ति और सदाचार से 
सम्बन्ध रखता है, रूप से या शरीर से नही । लोकमान्य को या गाधीजी 
को जो स्त्री-पुरुप प्रेम करते हे वह उनके शरीर या रूप को देखकर नही, 
बल्कि गुण और शील पर मुग्ध होकर करते हैँ । यही प्रेम जब और आगे 
बढता है तव ईश्वरीय रूप घारण कर लेता है। अतएव इसे विलास के 
अन्तरगंत नही, भक्ति के अन्तगंत ही रखना चाहिए। इस प्रेम या ऐसे 
शगार के साथ मेरा कोई झगडा नही । मेरा आक्षेप है शारीरिक, रूप- 
विपयक, अथवा वैपब्रिक प्रेम या शुगार से । जिस प्रेम या शृगार के 
कारण मनुष्य के अन्दर विपय-विलास के भाव और काम-हलिप्सा उत्पन्न 
जाग्नत, या उद्दीप्त होती है उसीसे मेरा झगडा है। मेरा दावा है और वह 
दुनिया के इस अनुभव पर स्थित हैँ कि विपय-विल्ास और काम-हलिप्सा 
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जीवन को कभी किसी भी अश में पोषण प्रदान नही करती, उलठा हत- 
तेज और क्षीणवीर्य बनाती है । मै समझता हूँ कि यह ऐसी अनुभव-सिद्ध 
बात है कि इसको प्रमाणो या उदाहरणो के द्वारा साबित करने का प्रयत्न 
करना जन-समाज की बुद्धि और अनुभव की अवहेलना करना है। हा, 
जीवन में शारीरिक प्रेम के लिए भी स्थान है । क्योकि हम देखते है कि 
मनुष्य के हृदय में एक अवस्था मे शारीरिक प्रेम का एक कोमल विकार 
उत्पन्न होता है और एक अवस्था तक रहता हैं। उस समय एक सहयोगी 
की--स्त्री को पुरुष के और पुरुष को स्त्री के सहवास की आवश्यकता 
होती हैं और परस्पर आकर्षण भी होता है। सस्कार और भावना के 
अनुसार कुछ लोग शारीरिक प्रेम के लिए परस्पर आकपित होते है, कुछ 
लोग मित्र-भाव से । पर प्रथम श्रेणी के लोग ही अब तक ससार में अधिक 
पाये जाते है । बहुधा छोग इस विकार को प्रकृति का धर्म मानते है और 
इसलिए जबतक वह विकार जाग्रत रहता है उसकी तृप्ति करने में वे 
हानि नही समझते । उसे वे प्रकृति की आज्ञा का पालन मात्र मानते है । 
इससे आगे बढकर कुछ लोग हर प्रकार के शारीरिक और मानसिक 
विकार को प्रकृति का धर्म मानने रूगते हे । और उसको पालन करने के 
लिए समाज, नीति या धर्म की मर्यादा को तोडने मे वे बुराई नही 
समझते । ये छोग सामान्यत विवाह-व्यवस्था को अनावश्यक मानते हे । 
निरकुश प्रेमाचार--विषय-भोग--यदि उनके जीवन का लक्ष्य नही तो 
वस्तुस्थिति जरूर हो जाती है । यदि इस विचार-धारणा को निर्दोष माने 
तो फिर जीवन में सु-सस्कार का कुछ भी महत्व नही रह जाता। मनुष्य 
क्या है ? पु का सुसस्कृत सस्करण ही है । जिस दरजे तक वह उच्च- 
सस्कारो से विभूषित होगा उसी दरजे तक वह पशु से ऊँचा रहेगा । 
लीति और सदाचार सस्कार का मूल है| सस्कार करने के मानी हे नीति 
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और सदाचार की शिक्षा-दीक्षा देना। नीति और सदाचार-सम्बन्धी मनुष्य 
की धारणाये उसके मानसिक और आत्तमिक उत्कर्प के अनुरूप हुआ करती 
है । जिसकी नीति-धर्म सम्बन्धी धारणाये जितनी ही उच्च, उदात्त, पवित्र 
और स्वार्थ-भाव-शन्य होती हे उतना ही वह उन्नत और सुसस्क्ृत माना 
जाता है। यदि हम मनुष्य-जाति की आदिम अवस्था से लेकर आजतक 
उसके जीवन के विकास-क्रम पर दृष्टि डाले तो हम एक परिणाम पर 
पहुँचते हें । वह यह कि मनृप्य की गति स्वेच्छाचार से सयम की ओर, 
स्वार्थ से त्याग की ओर है और जिसने अपने जीवन में त्याग और सयम 
को जितना ही अधिक स्थान दिया हैं उतना ही अधिक उसकी जड मज- 
बूत हुई है और उतनी ही अधिक उच्च सस्क्ृति उसकी मानी गई है । 
इसका सार यह निकलता हैँ कि मनुष्य जितना ही अपने मनोवेगो को 
रोकेगा, उनकी वागडोर अपने हाथो में रक्खेगा, उतना ही वह ऊँचा 
मनुष्य होगा, सच्चा मनुष्य होगा, और जो मनृष्य जितना ही अपने मनो- 
विकारो का दास होगा उतना ही वह पशुत्व की ओर बढेगा । दूसरे जब्दो 
में प्रत्येक मनोवेग और मनोविकार को प्रकृति का धर्म मानकर निरकुश 
जीवन व्यतीत करना--शारीरिक प्रेम और उपभोग में फंसे रहना, पशुता 
का ही अनुसरण करना है । इसी कारण मनुष्य ने अपनी गति को निर्वाध 
और उषध्वेंगामी बनाने के हेतु विवाह-सस्कार के रूप में निरकुश प्रेमाचार 
की एक मर्यादा वाध दी और इतना ही नही, उसने एक ही पुरुष के साथ 
एक ही स्त्री का जीवन व्यतीत करना मनुष्य का एक आदर्श निर्माण कर 
दिया और इससे भी आगे बढ्कर शारीरिक सहवास के भी नियम 
निश्चित कर दिये और पर-स्त्री का चिन्तन करना, उसे अनुराग की 
दृष्टि से देखना तक पाप ठहरा दिया । ऐसी अवस्था में पाठक स्वय ही 
विचार कर सकते हे कि गारीरिक प्रेम अर्थात्‌ गुगार के लिए जीवन मे 
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और इसलिए साहित्य में कितना कम स्थान हैं और जो है वह भी बतौर 
आपदाधर्म के है । ज्यो-ज्यो मनुष्य-जाति अपने मनोविकारो पर अपना भ्रभुत्व 
करती जायगी त्यो-त्यो शुगार-रस का, वैषयिक प्रेम का स्थ्यन जीवन में 
कम ही कम होता जायगा | 

जब यह बात है तब प्राचीन साहित्याचार्यो की शुगार व्यवस्था की 
दुह्मई देना कहा तक अनुमीदनीय है ” उनका अनुसरण करके, उनके 
शगार-साहित्य का जीर्णोद्धार करके हम समाज को कौनसी शिक्षा देगे, 
कौनसा हित-साधन करेगे ? स्वाधीनता के विकास में वह कैसे हमारी 
सहायता करेगा ? शूगार-रस की अभिवृद्धि से न हमारे जीवन को पोपण- 
रस मिल सकता'है, न सुसस्कार । फिर इस अनर्थ-व्यापार से हमे पराड- 
मृख क्यो न होना चाहिए और क्यो न साहित्य के सु-सस्क्ृत और 
सु-सस्कर्ता कर्णधारों की लेखनी प्रवृत्ति के खिलाफ उठनी चाहिए ? 
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क्‌ृः के सबध में जब ऐसे उच्छुलल और सदोप विचार अधिक 
फैलते जारहे है तो हमे उस कला के भी दर्शन करलेना 
चाहिए, जो हमे वास्तविक स्वतत्रता की ओर ले जाती हो । 
सर्वे-साधारण कला शब्द के दो ही अर्थो से परिचित हैं--१-विद्या, 
जैसे शस्त्र-कछा और २--कुशलूता, जैसे सभाषण-कलछा । पर इनसे 
बढकर और गहरा अर्थ भी कला का है। एक के हृदय के भावों को 
दूसरे के हृदय में तद्वत्‌ पहुँचाने या उद्दीप्त करने की विद्या का नाम भी 
कला है। भाषा जिस प्रकार एक भनृष्य के मस्तिप्क के विचारों को 
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दूसरे मनुष्य तक पहुँचाने का साधन है उसी प्रकार कला एक के हृदय 
के भावो को दूसरे के हृदय तक ले जानेवाला वाहन है। जो व्यक्ति 
अपने हृदय में उठे शोक, आनन्द, विस्मय, करुणा आदि भावो को 
किसी उपकरण की सहायता से दूसरे के हृदय में तद्बत्‌ जाग्रत कर पाता 
है, वह कलाकार कहा जाता है। कलाकार के उपकरण भिन्न-भिन्न हो 
सकते हैं। कोई अपने स्वर की विशिष्ट रचना के द्वारा, कोई अपने 
इग्रित वा अग्र-विक्षेप द्वारा, कोई अपनी कलम या कूची के द्वारा और 
कोई अपनी वाणी के द्वारा उन भावो को अपने हृदय से प्रकट और दूसरे 
के हृदय मे जाग्रत करता है । अतएव किसी कलाधर का उपकरण होता 
हैं उसका स्वर, किसीका होता है उसका अग-विक्षेप, किसीकी कछूम 
और किसीकी वाणी । स्वर के द्वारा अपनी कला का परिचय देनेवाले 
को हम सगीतपट्‌, अग्-विक्षेप के द्वारा परिचय देनेवाले को अभिनेता या 
नट, कलम के द्वारा देनेवाले को चित्रकार और वाणी के द्वारा देनेवाले 
को कवि कहते है । स्थापत्यकारों की गणना भी कलाधरो में होती है । 
इस प्रकार उपकरण-भेद से कला के भिन्न-भिन्न विभाग हो गये हैं-- 
सगीत-कला, नाट्य-कला, चित्र-कला, काव्य-कला और स्थापत्य-कला 
आदि | अक्सर छोग कला के इस मर्म को नही जानते । चित्रो में वे 
केवल रग-विरगे, चमकीले-भडकीले चित्र कों “अच्छा” कह बैठते हे । 
ये तो इतना ही देखते हैं कि किस चित्र पर हमारी आखे गड जाती हैं, 
कौन सुन्दर है, कौन लुभावना है, किसे देखकर हमारी आखो को आनन्द 
होता है। उनकी आनन्द और सौन्दर्ये-सम्बन्धी धारणाये भी उनके 
सस्कार के ही अनुरूप रहा करती है । चित्रकार और पत्रकार अक्सर 
उनकी सेवा के नाम पर, उनकी रुचि की दुहाई देकर, ऐंसे ही चित्रो के 
कनिप्ट नमूने पेश करते रहते हे जिससे उनके चित्र और पत्र खप जायें । 
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सर्व-साधारण की वे सस्कार- न धारणाये ज्यौ-की-त्यो बनी रहे तो 
बनी रहे इस कारण न सर्व-साधारण की कलाभिरुचि जाग्रत और 
परिप्कृत होती है, व कछा का विकास ही हो पाता है। वे बेचारे जान 
ही नही पाते कि अच्छा चित्र वह नही है जो आम तौर पर आखो को 
सुन्दर मालूम हो, बल्कि वह है जिसे देखकर हृदय मे उच्च, पवित्र, 
निर्मेहल भाव उदय हो। ऐसे भाव उठे जिनके हारा आचरण को 
सुधारने की, देश-सेवा, जन-सेवा करने की, कायरता छोडने और पुरुपा्ै 
बढाने की, दुव्येंसन और दुराचार से मुह मोडने और सद्गुणो की वृद्धि 
करने की उम्ग मन मे पैदा हो । चित्र के अच्छे या बुरे होने की सब से 
अच्छी कसौटी यह है कि उसे देखकर मन मे उपभोग करने की वासना 
न उत्पन्न हो। जैसे यदि किसी स्त्री के चित्र को देखकर मन में कामुक 
अनुराग उत्पन्न हुआ, किसी सुन्दर दश्य को देखकर वहा जो विलास 
करने की इच्छा पैदा हुई, यदि किसी रमणी के चित्र को देखकर मन में 
यह भाव उठा कि यह मेरी पत्नी होती तो क्या बहार आती, तो समझ 
लो कि यह चित्र अच्छा नही है। क्योकि चित्र को चित्रित करते समय 
जो भाव चित्रकार के मन में प्रधानरूप से काम करता रहता है वही 

भाव चित्र में प्रस्फुटित होता हैं और वही सामान्यत देखनेवालो के 
मन पर अधिकार करता है। सक्षेप में कहे तो जिस चित्र को देखकर 
मन मे कुविचार उत्पन्न होते हो, बुरे भाव उत्पन्न होते हो, वह अधम है, 
उसे कला का नमूना नही कह सकते । चित्रकार अपनी कला के बल पर 
अच्छे और बुरे दोनो प्रकार के भाव समाज के हृदय मे उपजा सकता है। 

पर समाज का हित-साधन वही चित्रकार कर पाता है जो विवेक से काम 
लेकर समाज के लिए आवश्यक भावो की सृष्टि करता है और समाज 
को ऊध्वेंगामी बनाता है । इसलिए कलातत्वज्ञो ने ऐसे ही चित्रकार की 


$ 
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कला को कला माना है, दूसरे प्रकार की कला को वे केवल अधम कला 
ही नही कहते, वल्कि उसे कला के आसन पर ही नही बैठने देते । जिस 
प्रकार सदाचारी मनुष्य को ही हम मनुप्य मानते हे, और दुराचारी मनुप्य 
को, उसके मनुप्य रहते हुए भी, हम पश्ु मानते हे उसी तरह समाज को 
ऊपर चढानेवाली कला ही सच्ची और एकमात्र कला है, समाज को 
अछ् पात का रास्ता दिखानेवाली कछा को कछा न कहना ही सार्थक है। 

कला का सम्बन्ध भाव मे है, सुन्दरता से नही । दूसरे शब्दो में यो 
कहे कि कला का सम्बन्ध रुप-सुन्दरता से नही, भाव-सुन्दरता से है 
रुप-सुन्दरता के पुजारी प्रकृति की प्रतिलिपि को ही कला मानते हें 
अर्थात्‌ सृष्टि मे जो वस्तु उन्हे जैसी दिखाई देती है उसकी ज्यो की त्यो 
नकल कर देने, उसका हृवह चित्र खडा कर देने की कुशलता को ही वे 
कला समझते हे । इसलिए वे केवल प्राकृतिक दृश्यो के ही चित्र नही 
खीचते, प्राकत ससार मे मिलनेवाली मनुष्य की नानाविध अवस्थाओ 
के ही चित्र बिना तारतम्य के नही खीचते, बल्कि नग्न और अधेनग्न 
स्त्री-पुरुपो के चित्र चित्रित करना भी अनुचित नही मानते । वे ठेठ 
दम्पतियों के अन्त पुर में भी वेघडक चले जाते हे और उसकी दीवारे 
तोडकर सारे जन-समाज मे उन्हे उपस्थित कर देते हे । जब पत्न- 
पत्रिकाओ का जन्म नही हुआ था तब ऐसे दृश्य केवल अन्त पुर की ही 
सम्पत्ति समझे जाते थे, पर अब तो “गुप्त” को पाप समझने का जमाना 
जो आगया है ! प्रकृत-ससार मे चाहे हमारे स्त्री-ससार के मुख पर से 
परदा उठाने की हिम्मत हमे न हो, पर चित्र-ससार में तो हमने 
अन्त पुर का भी परदा निकारू डाला है! मन मे प्रश्न उठता है कि 
किसीके अन्त पुर में जाकर झाकने का किसीको कुंछ अधिकार हो 
सकतः है ?यदि नही हो सकता तो फिर अन्त पुर को बाजार में बेचने- 
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वाले महाशयों से कभी किसीने इसका जवाब तलब किया हे ? किसी 
भी माता या बहन ने पूछा है कि क्यो हजरत, जब चाहे जहा और जिस 
अवस्था में हमे उपस्थित करने की गुस्ताखी आप क्यो कर रहे हैँ ” कभी 
उनके आय॑सतीत्व ने सन्तप्त होकर उन्हे चेतावनी दी है कि बस, यही 
तक, अब आगे नही ! मेरी राय में अब वह समय आगया है कि 
समाज इस प्रवृत्ति पर अपना अकुश रखने लगे । दम्पती के अन्त पुर के 
ऐकान्तिक जीवन के प्रसगो के अतिरिक्त चित्रकारो के लिए ऐकान्तिक 
जीवन के ही ऐसे अनेक दूसरे प्रसग मिल सकते है जिनके द्वारा वे अपनी 
कला का सदृपयोग कर सकते है । 

यह तो हुईं प्रकृति की प्रतिलिपि करनेवाले चितेरों की बात । 
इनकी कला नाम से प्रचलित वस्तु को कछा-तत्वविद्‌ थथार्थदर्शी कला 
कहते है । एक दूसरे प्रकार के कहामर्मज्ञ हे । वे भावन-सुन्दरता के 
उपासक हूँ । वे कहते हे, रूप तो क्षणिक और गौण चौज है। भाव 
मुख्य वस्तु है | कुदरती चीजो की नकल कर देना कौन वडी बात है ? 
हाथ और आख को जरा अभ्यास हो जाय तो वस है। उसमे बुद्धि, कल्पना, 
अतिभा के बल से काम नही लिया जाता। भाव-सुन्दरता के लिए चित्रकार 
को अपनी नई ही सृष्टि रचनी पडती है । वह अपने हृदय के भाव-विशेष 
को मूत्ति का, व्यक्ति का रूप देता है, जिसे देखते ही यह मालूम होता है 
कि यह कोई प्राकृत व्यक्षित नही साक्षात्‌ करुणा या भक्ति की ही मूर्ति है । 
वह उस भाव दर्शन के अनुरूप आदर्श अवयवो को अपनी प्रतिभा के साम्रा- 
ज्य से खोज-खोजकर छाता है और एक आदर भाव-सृष्टि खडी कर देता 
है । इसलिए ऐसे चित्रकार आदरशेदर्शी-कछा के अनुगामी मात्रे जाते हैं । 
आदशंदर्शी चित्रकार भावो को व्यक्ति का रूप देता है, यथार्थदर्शी चित्रकार 
आक्ृत ससार के व्यक्तियो का चित्र ख़ीचकर उसमे भाव आरोपण करने 
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का भयत्न करता है । आददशांदर्शी चित्रकार का ध्यान हमेशा आदर्ण-दर्णन की 
ओर रहता है। यथार्थदर्शी कछाघर दुनिया की अच्छी बुरी, भव्र-अभद्ग, 
सब चीजे आपके सामने राकर रख देता हैं। आदर्णेदर्शी कलाकार खुद 
विवेकपूर्वक चुनाव करके अच्छी चीज आपके सामने पेश करता है । 
यथार्थंदर्शी कखकाकार स्वयं विवेक का उपयोग करने के झगडे में नहीं 
पडता, चुनाव और पसन्दगी का काम समाज पर छोड देता है । समाज 
का जी चाहे ऊपर चढे चाहे नीचे गिरे | वह तो अपने मन को जो चीज 
अच्छी छगी, आपके सामने पेश करके अलग हो गया । 
भारतवर्ष स्वभावत और परम्परया आदर्णवादी है ! अभी-अभी 
अग्रेजी सभ्यता की घाक का ऐसा जमाना आया कि और बातो की तरह 
हम अपनी कला का आदर्श भी भूलते रूगरे थे । अनेक धन्यवाद है, हैवछ 
साहब को, अवनीन्द्रनाथ ठाकुर को, डाक्टर कुमारस्वामी को, जिन्होने 
भारतीय चित्रकला को डूबते हुए बचाया | इस समय भारत में चित्रकला 
के दो प्रसिद्ध सम्प्रदाय हे--एक वगाल-सम्प्रदाय, दूसरा वम्बई-सम्प्रदाय । 
वगाल-सम्प्रदाय का झुकाव जितना आदर्शवाद की तरफ हैं, उतना 
वम्बई-सम्प्रदाय का नही है । यूरोप मे भी आदरणंवादी, और यथार्थवादी 
दोनो सम्प्रदाय हें । रसूकिन, टॉलस्टाय आदर्णवादी है। उनका कहना 
है कि यूरोप से कला लोप हो रही है । टॉलस्टाय ने ए]8॥ 38 876? 
( कला क्या है ” ) नामक एक अत्यन्त मार्मिक पुस्तक लिखी है । 
इसमे उन्होने अपने समय तक के तमाम करा और सोनन्‍्दय्य-शास्त्र के 
अथान ज्ञाताओ के मत का निदर्शत करके उनकी समीक्षा की हैँ और 
कला के सम्बन्ध में अपना स्वतन्त्र मत प्रतिपादित किया है इस लेखा- 
'रम्भ मे कला की व्याख्या में मेने उन्हीके मत को गृहीत किया है । 
इसे और भी विस्तार से समझने का यत्न करे । 
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कला की उत्पत्ति जीवन के मृदुल अब से है। उसका जन्म रस में 
और परिणति आनन्द मे है । जब जीवन मे सजीवता और स्निग्धता होती 
है और इ्तनी होती हैं कि वह फूटकर वाहर मिकलना चाहती है तब कंलछा 
का उदय होता है । एककी सजीवता और स्तिग्धता जिस प्रभावशालिनी 
विधि या वाहन के द्वारा दूसरे में जाग्रत होती हैं उसे कछा कहते हैँ । इस 
तरह कला एक माध्यम हुईं दो हृदयो को एक रस बनाने का। दो हृदयो 
को, दो जीवनो का यह मधुर मिलून किसी एक उद्देश से होता है । कछा 
उसीका साधन है । किसी के मन में एक अनूठा भाव जगा । उससे न रहा 
गया । उसने कूची उठाई और एक कागज पर लकीरे खीचकर उसे 
अभिव्यक्त कर दिया | एक सजीव छवि वन गई। यह चित्र-कला हो 
गई | यदि उस भावावेश में वह ग्राने या नाचने रूगता तो वह संगीत 
कला और नृत्य-कला हो गई होती । णदि अभिनय करने लगता तो उसे 
नाटअकला कह देते । काव्य में जिसे चमत्कार कहते है वही कला है । 
काव्य मे ध्वनि भी कला है ) काव्य स्वयं भी एक कला हैं। क्योकि वह 
भी हृदय के भिन्न-भिन्न भावों की अभिव्यक्ति ही है । रस उसमे 
सजीवता और आनद छा देता है । भाव जितना ही निर्दोप होगा, उच्च 
होगा, आनन्द और तन्मयता उतनी ही सात्विक होगी | हृदय उतना ही 
ऊँचा उठेगा और अनिर्वेचनीय सुख का अनुभव करेगा । हमारे भिन्न- 
भिन्न भाव हमारे मानसिक व्यापार, हमारे सारे पिण्ड के अतिविम्ब हे । 
हमारे पिण्ड मे जैसे सस्कार सगृहीत हुए होगे वैसी ही भावनायें हमारी 
होगी । और जैसी हमारी भावनाये होगी वैसी ही हम दूसरो मे प्रेरित 
और जाञम्रत करेगे । अर्थात्‌ जैसे हम होगे वैसे ही हम दूसरों को बनाने 
में सफल होगे । इसलिए कलाकार जैसा होगा वैसी उसकी कलाकइृति 
होगी और जैसी उसकी कृति होगी वैसा ही उसका परिणाम दर्णक पर 
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होगा । कलाकार ने अपने अन्त करण के जिन तारो को छेडा है वही 
अपनी स्वर-लहरी द्वारा तत्सदुश तारो को दर्शक के अन्त करण में स्वरित 
करेंगे | विश्वुद्ध ककाकृति के लिए कलाकार का अन्त करण निर्दोप होना 
ही चाहिए । अन्त करण की मलिनता को धोने के लिए मलिन वासनाओं 
को मिटाने के लिए सत्य की आराधना जरूरी है । भौतिक पदार्थो की 
आराधना उसे अधोमृख करेगी और क्षुद्रताओ से, रागठ्देप से, ऊपर न 
उठने देगी । हर जगह से सत्य को ही ग्रहण करने की वृत्ति उसे सत्य से 
भिन्न और नीची वस्तुओ के लोभ से हटाने की चेप्टा करेगी और इस 
क्रिया मे उसका हृदय विजश्युद्ध होता जायगा । उसमे स्वार्थ, भोग, परोप- 
कार, आदि के सस्कार नप्ट होते जायेंगे । क्योकि ज्यो-ज्यो वह सत्य की 
ओर आगे बढेंगा त्यो-त्यो उसे उसमे इतना आनन्द, खुख, और परोपकार 
देख पडेगा कि स्वार्थ, भोग, आदि से उसका सन अपने आप हटता 
जायगा | इनकी साधना से मिलनेवाला आनन्द या सुख बिल्कुल क्षणिक, 
भ्रमपूर्ण और परिणाम में पश्चात्तापात्मक मालूम होने छमेगा | इस तरह 
कलाकार जितना ही सत्य-पूत होगा, उतनी ही उसकी कृति पवित्र और 
उज्ज्वल होगी । कला कलाकार की सूप्टि है। वह अपने जीवन के सारे 
सत््व को कलाकृति के रूप मे जगत्‌ की भेट करता हूँ । उसकी कृति में 
जितनी ही सत्य की झलक होगी, सत्य का साक्षात्कार होगा उत्तनी ही 
उसकी कला-सृप्टि दिव्य और अमर होगी--उतनी ही वह जगत को 
स्फ्ति, जीवन, चंतन्य, आनन्द, सुख, देगी । 

संसार का परम सत्य यह हैँ कि विश्व के अणु-रेण में एक ही 
चैतन्य, एक ही प्रकाश, एक ही तेज, एक ही सत्ता, निखरी और बिखरी 
हुई हैं। किसी भी वस्तु का अस्तित्व उसके बिना सम्भव नहीं है । 
हमने इस सत्य को जान तो लिया, किन्तु इसका अनुभव कैसे हो ? 
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हमारे जीवन में इसकी प्रतीति हमें कैसे हो ? हम अपने अन्दर उस 
चैतन्य को प्रत्यक्ष कैसे देखे” हम और वह दोनो जो आज पृथक हे, 
एक-दूसरे मे मिल कैसे जाये ? इसका उपाय यह है कि हमारे हृदय का 
अत्येक भाव, हमारे मस्तिष्क का प्रत्येक विचार, हमारे दिल की हर एक 
धडकन, हमारे फेफडे की हरएक सास, हमारा एक-एक रोम इस स्फूर्ति से 
भर जाय कि सारे ब्रह्माण्ड मे में फैला हुआ हूँ । सारी सृष्टि मेरे अन्दर 
है। जगत्‌ का सुख-दु ख मेरा सुख-दुख है । जगत्‌ में कही कष्ट देखू तो 
ऐसा अनुभव हो कि यह कष्ट मुझे हो रहा है। ससार में कही आनन्द 
देखू, किसीको सुखी देखू, तो स्वय कप्ट में रहते हुए भी उस आनन्द में 
नाचने छगू। मेरा शत्रु या एक हिच्च पशु सामने आजाय तो मुझे उसमे 
अपनी ही आत्मा की ज्योति दिखाई दे। जब कलाकार इस स्थिति को 
पहुँच जाता है--अपने आपसे इतना तल्‍्लीन हो जाता है--या यो कहे कि 
अपने आपको भूल जाता है, सत्य की स्फुरणा ही अवशिष्ट रह जाती है, 
तव वह जो सृष्टि रचना करता है, उसे कला कहते हैं । वह सत्य की 
झलक होती है । गान्ति, करुणा, प्रेम, उदारता, वीरता, शोक, उत्साह, 
साहस, चिन्ता, किसी भी भाव की अभिव्यक्ति हो, किन्तु होगी सत्य की प्रेरणा' 
का फल । वह भाव मूल में सत्य से आरम्भ हुआ है, फिर शान्ति, वीरता, 

चिन्ता या किसी भी भाव में उसका विकास हुआ है, इस विकास की 

अभिव्यक्ति कला है। इसका परिणाम दशक के मन में उसी भाव की 
जागृति होगा । यह जागृति उसे उस मूल सत्य की ओर जाने कौ प्रेरणा 
'करेगी जहा से कलाकार के मन में वह भाव स्फुरित हुआ है । इस प्रकार 
कला आदि में सत्य मूलक और अन्त मे सत्याभिमृख है, मध्य में वह 
भाव-विशेष का रूप गृहण कर लेती है। या यो कहे कि एक सत्याश से 
दूसरे सत्याण को जगानेवाले भाव-विशेष की अभिव्यक्ति का नाम कला है। 
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इस तरह कला एक कृति है, साधन है, अभिव्यक्ति है, साध्य नही है । 
उसका परिणाम है भावोन्मत्तता और साध्य हैसत्य का साक्षात्कार---सत्य 
का दर्शन । 

व्यावहारिक भाषा में कला का अर्थ है--कुशछता । कला का अर्थ 
विद्या, हुनर भी हैं। इस मानी में कला एक मानसिक गुण हुईं । इस 
अर्थ मे कला हर एक व्यावहारिक मनृष्य के अन्दर परम आवश्यक है । 
पर कला से अभिप्राय यहा उस कृति से है जो हमारे हृदय को जगा देती 
है, वार-बार उसे गति देती रहती है, वस इसके आगे उसका काम खत्तम 
हो जाता है। कलाकार आपका हाथ पकडकर--आपका साथी या नेता 
बनकर, आपकी सहायता नहीं करता । वह तो एक ऐसा दृश्य दिखा 
देता है जिससे आपके अन्त करण मे एक हलकी मीठी गुदगुदी उत्पन्न 
होती है और आपकी आत्मा जागृत होने लूगती हैं। मृदुलता कला का 
जीवन है । समवेदंना उसकी जननी है । किसी कल्पना या दृश्य से कला- 
कार के हृदय को चोट पहुँचती हैं, क्षोभ होता है, या आनन्द होता है--- 
उससे उसके अन्त करण के कपाट खुलते हैं । वहा से एक रस की धारा 
फूटती है । समवेदना उसमे मृदुलता की दूसरी धारा छोडती है । दोनो 
मिलकर किसी उपकरण के द्वारा कोई स्थल रूप गृहण करती हे---उसे 
हम कला कहते हैँ । अतएवं कला का कायें केवल दूसरे चित्रों की नकल, 
या मानव मूर्तियों का चित्रण, अथवा सृष्टि के विविध दृश्यो का दर्शन 
नही है, वल्कि भावदर्शन के द्वारा भावोद्‌बोधन है | कछाकार मानव- 
मूर्तियों मे भाव का प्रवेश नहीं करता, बल्कि भावों की मानव-मूर्तियो 
या पार्थिव दृश्यो के रूप में उपस्थित करता हैं। जिन दृश्यों को मनुप्य 
प्राय अपने जीवन में देखता है उनकी प्रतिकृृति उसका कार्य नहीं हैं, 
बल्कि एक नई सृप्टि-रचना उसका कार्य है। उसे एक दूसरा विधाता ही 


रुवतन्नता को ओर--* २५४ 


समझिए | वह हमारे विधाता की रची सृष्टि की नकल नही करता 
बल्कि उसमे सुधार करता है, उससे अधिक परिप्कृत, सुन्दर, कोमल, 
मनोहर और विव्य सृष्टि रचना चाहता है। वह एक आदर्श को मानवी 
हाथ-पाव आदि अगर जोडकर हमारे सामने रखता है । इस अग रचना में 
वह अपनेको स्वतत्र समझता हैँ । वह यदि यह समझता है कि अँगुलिया 
लम्बी वनाने से चित्र की सुन्दरता बढेगी तो फिर इस वात का विचार 
नही करता कि ब्रह्मदेव ने तो इतनी लम्बी अँगुलिया मनुष्य की नही 
बनाई है, में कैसे बनाने का साहस करूँ ? इस अर्थ मे कछाकार मौलिक, 
साहसी ओर स्वतत्र होता है । 

कछा को उदर-पूत्ति का साधन हरग्रिज न बनाना चाहिए । पेट जब 
तक मनुष्य के साथ छूगा हुआ है तवतक उसकी पूर्ति अनिवाय है, परन्तु 
उसके लिए जीवन के प्रधान और महान्‌ उद्देश को विगाडा नहीं जा 
सकता । जो महान्‌ ओर सच्चे उद्देश के लिए जीते हे उन्हे न तो पेट की 
चिन्ता होती हैं ओर न उन्हे वास्तव मे भूखों मरना ही पडता है, यदि 
मरना भी पडे तो उसमें भी वे अधिक आनन्दित रहते है और चमकते 
है । उदर-पूर्ति का भाव प्रधान हुआ नहीं और कला अ्रप्ट हुई नही । 
क्योकि कछा फिर कलाकार की आत्मा की ज्योत्ति नही रह जाती, 
अन्नदाता या घनदाता की रुचि की दासी वन गई । कहा की आत्मा की 
स्वतत्र ज्योति और कहा दूसरे की रुचि की गुलामी ? कितना स्पष्ट 
पतन ! पेट की चिन्ता, पुरस्कार की इच्छा उन्हीं कछाकारो को हो 
सकती है जिन्होने किसी उच्च या महान्‌ उद्देग के अनुवर्ती होकर कला 
जीवन नही आरभ किया है। यह कला-मर्मजझञ और कलछा-रसिक लोगो 
का कत्तंव्य है कि वे कलाकारो की जीविका का उचित ग्रवध कर दिया 
करें। जवतक समाज या कला-रसज्ञ अपने कत्तंव्य के प्रति जाग्रत नही 
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हैं तवतक कलाकार के सामने दो ही मार्ग हैं--या तो अपनी कला का 
दाम लगाकर स्वय धनोपार्जन करे--या कंष्ट पाकर समाज को अपने 
कत्तंव्य का भान करावे। पहले प्रकार का कलाकार समाज को कुछ 
कलाकृतिया तो देगा, परन्तु उनसे समाज का मनोरजन विजेपरुप से 
होगा, समाज में जागृति कम होगी और उसे बोध उससे भी कम मिलेगा । 
इसके विपरीत जो कलाकार घनाभाव में कष्ट सहन करेगा, वह समाज 
में एक जागृति उत्पन्न करेगा, ओर उस कष्ट की भावनाओ से प्रेरित 
होकर जो कलाकृतिया निर्माण करेगा उनमें अदभुत प्रभाव, वछ और 
जीवन होगा, जिससे समाज को अमित रछाभ होगा । आसानी से धनो- 
पार्जन करके हम सिर्फ अपने कुटुम्ब का भरण-पोपण निद्चिन्तता के 
साथ कर सकते हैं, किन्तु धनाभाव से कष्ट उठाकर हम सारे समाज 
की आत्मा को जगाने का पुण्य प्राप्त करते है । जो वस्तु हमारे लिए 
आवश्यक है उसके न मिलने से शरीर या मन को जो क्लेश होता है उसे 
सहना, उसे कप्ट न समझना, बल्कि इससे भी आगे वढकर उसमें आनन्द 
मानना कप्ट सहन है । इसके द्वारा हम उन व्यक्तियो, सस्थाओ श्रेणियों 
का ध्यान आकर्पित करते हे, जिनके लिए यह जरूरी है कि वे उस 
वस्तु को हमतक पहुँचावे । जब उन तक इस वात की खबर पहुँचेगी तो 
वे फौरन सोचने रूग्रेगे कि फछा आदमी ऐसा क्यो कर रहा है ? उसके 
वाद ही वे यह सोचेंगे कि इस विपय में हमारा क्या कर्तव्य है? 
इसके पश्चात्‌ वे उसके साधन की पृर्ति करने की चेष्टा करेगे। 
जवानी या लिखित माग के द्वारा भी इस उद्देश की पूर्ति हो सकती है; 
किन्तु ढोनो के प्रभाव और फल में अन्तर है। जवानी और लिखित 
माग [उस वस्तु की अनिवार्यता उतने जोर के साथ नही जाहिर 
करती जितनी कि कष्ट सहन द्वारा की गई माग | फिर कष्टसहन से 
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अपने में सन्‍्तोष और सयम का गुृग बढता है एवं दूसरे में कर्तव्य 
जागृति का । 

इतने विवेचन से पाठक यह अच्छी तरह समझ चुके होगे कि कलछा 
वही है जिसकी प्रेरणा आत्मा की सत्यता, स्वतत्रता और पवित्रता 
से मिली हो, और कलाकार वह है जिसने जीविका के बाजार में बेचने 
के लिए कला को नही सिरजा हो | इसके विपरीत जो कला दीखती है, 
या कलाकर कहलाते है, वे नि सत्व होते हैं और स्वाधीनता की साधना 
या स्वाधीन भावों की रक्षा में किसी प्रकार सहायक नही हो सकते । 


संस्था-सञ्चालन 


ह््च्ि 
क्र 
है 


१-आवुनिक ठाता ओर भिखारी ३-नीगजित रहनेका भी अधिकार नहीं 
२-सेवक के गुण ४-उेश-सेवक ओर तनस्थाह 


[१] 
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सा नेक काम विना सस्था के समृचित और सुसगठित रूप से 

नहीं चल सकते और सस्था बिना धन की सहायता के नहीं 
चलती यह स्वयसिद्ध और सर्वेमान्य वात है | धन मुस्यत घनी लोगो 
से ही मिल सकता है | हमारे देश में ऐसे धनी बहुत कम हैं जो साव- 
जनिक कामो मे दिर खोलकर धन लगाते हो | पुराने विचार के धनी 
मदिरो, गोशालाओ, धर्मझालाओ, कुवो, अन्नक्षेत्रो आदि में धन छूगाते 
हैं और कुछ सस्कृत-हिन्दी की पाठशालाओ तथा अग्रेजी स्कूलो के लिए 
भी धन देते हैं । देश की परम आवश्यकता को समझकर सामाजिक 
सुधार अथवा राष्ट्रीय सगठन के काम में थैली खोलकर रुपया लगाने- 
वालो की बडी कमी है ' फिर जो ऐसे कामो मे दान दिया जाता है 
वह कीति के छोभ से, मुछाहिजो मे आकर, जितना दिया जाता है 
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उतना उस कायें से प्रेम होने के कारण नही । इसका फल यह होता है 
कि हमे रुपया तो मिल जाता है पर उन कामो के लिए उनका दिल 
नही मिलता, जो कि धन से भी अधिक कीमती है | जहा धन और मन 
दोनो मिल जाते हैं वहा ईश्वर की पूरी कृपा समझनी चाहिए । 

पर जहा मन नही है, अथवा मन दूसरी बातो में लगा हुआ है, 
वहा से अपने कामो के लिए धन प्राप्त करना एक टेढी समस्या है। 
कार्यकर्ता की सबसे बडी परीक्षा यदि किसी जगह होती है, सबसे अधिक 
मन कलेद उसे यदि कही होता है, तो अपने प्रिय कार्यों के लिए धन 
एकत्र करने मे । मैं इस बात को मानता हूँ कि यदि कार्यकर्ता अच्छे 
और सच्चे हो तो धन की कमी से उनका काम नही रुक सकता । में 
यह भी देखता हूँ कि कितने ही देश-सेवक धन प्राप्त करने मे विवेक 
का कम उपयोग करते हैं। धनवान्‌ प्राय शकाशील होते हैं । यदि वे 
ऐसे न हो तो लोग उन्हे जिन्दा खा जायों। घन ही उनका जीवन-प्राण 
होता है, धन ही उनके सारे परिश्रम और उद्योग का लक्ष्य होता है, 
इसलिए धन-दान के मामले में वे कठोर, सशयचित्त और बेमुरौवत हो 
तो आइचर्य की वात नहीं, फिर भी जिस बात मे उनका मन रम जाता 
है, फिर वह देश-सेवको की दृष्टि मे उचित हो वा अनुचित, वे मुट्ठो 
खोलकर पैसा लगाते ही रहते हैं । अतएव सबसे आवश्यक बात है 
घनवानो को यह जँचाना चाहिए कि हमारा काम लोकोपयोगी है, 
उसकी इस समय सबसे अधिक आवश्यकता है और कार्यकर्त्ता सच्चे, 
प्रामाणिक और व्यवस्थित काम करनेवाले हैं। यह हम बाते वनाकर 
उन्हे नही समझा सकते । छल-प्रपच तो के दिन तक चल सकता हैं ? 
हमारी व्यक्तिगत पविन्नता, हमारी रूगन, हमारी कार्य-शक्ति ही उन्हे 
हमारा सहायक बना सकती है । 


शव? आधुनिक दाता ओर भिखारी 


हमारे देश मे दान देनेवाले तीन प्रकार के लोग होते हैं। 
(१) एक तो वे घनी जो पुराने ढंग के धामिक कार्यो मे धन लगाते हैं, 
(२) दूसरे वे धनी जो देश-हित और समाज-सुधार मे रुपया देते हैं, 
और (३) सर्व-साधारण लोग | पुराने ढंग के छोगो में धर्म का भाव 
अधिक है, धर्म का ज्ञान कम है, और देश तथा समाज को स्थिति का 
ज्ञान तो और भी कम है | पुरानी रूढियो और अन्ध विश्वासो को ही 
उन्होने धर्म मान रक्खा है---और यह उनका इतना दोप नही है जितना 
उन लोगों का, जिन्होंने उनकी ये घारणाये बना दी हैं, और अब भी 
जो उन्हे बना रहने देते हैं । दान का भाव उनके अन्दर है, जिस दिन 
वे अपनी धारणाओ को गरूत समझ छेगे, अपने भ्रम को जान जायगे, 
उसी दिन वे समझ और खुशी के साथ देश-हितकारी कार्य्यों में दान 
दिया करेगे । इसका उपाय तो है, उनके अन्दर देश-काल के ज्ञान का 
प्रचार करना । उनके साथ धीरज रखना होगा, आतुर बनने से काम न 
चलेगा | 
दूसरे दल में दो प्रकार के लोग हे--एक तो वे जो सभी अच्छे 
कामो में सहायता देते रहे हे, दूसरे वे जो खास-खास कामों में ही 
देते है । ये दो भेद हम सार्वजनिक भिखारियो को अच्छी तरह ध्यान 
में रखना चाहिए। पहले प्रकार के लोग काम करनेवालो पर ज्यादा 
दृष्टि रखते हे और दूसरे प्रकार के लोग काम और काम करनेवाले 
दोनो पर । पहले दाता को यदि यह जँच जाय कि आदमी भरा और 
ईमानदार है तो फिर उसका काम न जँचने पर भी वह सहायता कर 
देता है ओर दूसरा दाता इतने पर सतोप नही करता। वह यह भी 
देखता है कि यह काम क्या कर रहा है, अच्छी तरह कर रहा है या 
तही, जो कार्य स्वय दाता को पसद है वही कर रहा है या दूसरा, 


जि 
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और यदि वह उसके मत के अनुकूल हुआ तो ही सहायता करता है । 
पहले दाता में उदारता अधिक हैं और दूसरे मे विवेक तथा मिश्ञनरी- 
चृत्ति। पहले मे राजा का मनौदार्य है, और दूसरे में सेनानायक की 
विवेक-बीलता, तारतम्य-बुद्धि । पहला देने की तरफ जितना ध्यान 
रखता है उतना इस बात की तरफ नही कि दिये घन का उपयोग कसा 
हो रहा है, काम-काज फैसा-क्या चल रहा है, दूसरा पिछली वात के 
लिए जागरूक रहता है। पहले दाता से बहुतो को थोडा-थोडा छाभ 
मिलता है, दूसरे से थोडो को बहुत । पहला धूत्तों के जाल में फेस 
सकता है, दूसरे से सच्चे भिखारी भी निराश हो सकते है । इस मनो- 
वृत्ति को पहचानकर हमें भिक्षा-पात्र हाथ में लेना चाहिए । राजा-वृत्ति 
के दाता के पास हर भिखारी वडी रकम की अभिलापा से जायगा, 
अथवा वार-वार जाने लगेगा, तो निरागा, पछतावा और कभी किसी 
समय उपेक्षा या अपमान के लिए उसे तैयार रहना चाहिए । मिथ्नरी- 
वृत्तिवाले दाता के पास उसके प्रिय कामो को छोडकर दूसरे कामो के 
लिए जाने से सूखा इन्कार मिलने की तैयारी कर रखनी चाहिए । 

अब रहे सर्वेसाधारण दाता । ये दाता भी हूँ और दान-पात्न भी हे । 
सार्वजनिक काम अधिकाश में सर्वेस्राधारण के ही लाभ के लिए होते है । 
उन्हीका घन और उन्हीका लाभ । हमारी वर्ण-व्यवस्था ने समाज-हित 
के लिए धन देना धनियो का कर्तव्य ठहरा दिया । इसलिए अधिकाण 
धन उन्हीसे मिलता है और उन्हीका दिया होता है । यो देखा जाय तो 
सर्वताधारण जनो के ही यहा से वह घन घनियो के यहा एकत्र हुआ है 
और उसका कुछ अश फिर उन्हीकी सहायता मे रूग जाता हैं। पर 
इतना चक्‍कर खाकर आने के कारण वह उन्हे अपना नही मारूम होता। 
सव से अच्छी मनोवृत्ति तो मुझे यही मालूम होती है कि सर्वतावारण 
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अपनी सस्थाये, अपने काम, अपने ही खर्चे से चछावे, दान लेने और 
दान देले की प्रथा मनुष्य के स्वाभिसान को गहरा धवका पहुँचाती है । 
दान देनेवाला अपनेको उपकार-कर्त्ता अतएवं बडा सामझने लगता है 
और अभिमानी हो जाता है। इधर दान लेनेवाला अपनेको उपकृत 
अतएवं छोटा और जलील समझने लगता हूँ । यदि कर्त्तव्य-भाव से दान 
दिया और लिया जाता है, यदि दाता अपना अहोभाग्य समझता हो कि 
मेरा पैसा अच्छे काम मे लगा, यदि भिक्षुक भी अपने को धन्य समझता 
हो कि समाज-सेवा या देश-हित के लिए मुझे झोली हाथ में छेने का और 
अपमानित या तिरस्कृत होने का सौभाग्य प्राप्त हुआ--तव तो इससे 
बढ़कर सुन्दर, उच्च, ईर्ष्या-योग्य मनोवृत्ति हो नही सकती । अतएवं या 
तो कत्तेव्य और सेवा-भाव से दान दिया और लिया जाय, फिर उसमे 
उपकार या एहसान का भाव किसी ओर न रहे, या फिर दान देने-लेने की 
प्रथा उठाकर स्वावलम्बन की प्रणाली डाली जाय । वर्तमान दाताओं और 
भिक्षुको का वर्तमान अस्वाभाविक और उद्देग-जनक सम्बन्ध किसी तरह 
वाछत्तीय नही है । 

भिक्षुक भी कई प्रकार के हे । पेटार्थी और सेवार्थी--ये दो बडे भेद 
उनके किये जा सकते है, फिर याचक भिखारी और डाक भिखारी-- 
ये दो भेद भी उनके हो सकते हैं । अपने पेट के लिए भीख मागनेवाले-- 
फिर चाहे वे पुराने ढग के भिखमगे हो, चाहे नवीन ढय से चन्दा जमा 
करनेवाले हो, लोग उन्हे पहचानते है और चाहे तो उन्हे जल्दी पकड सकते 
हैं। सेवार्थी वे है जो अपने अगीकृत कार्यो और सस्थाओ के लिए सहायता 
प्राप्त करते हे । अपने भरण-पोपण मात्र के लिए वे मस्था से खेले 
लेते है । याचक भिखारी वे जो गली-गली चिल्लाते और गिडगिडाते 
फिरते हे, और डाकू भिखारी वे जो मुडचिरे होते है, अथवा अखवारो मे 
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बदनामी करने की धमकी दे-देकर, या आन्दोलन मचाकर रुपया हडप 
लेते है । हि 

दाताओ को चाहिए कि वे स्तुति से प्रभावित और निन्‍्दा से भयभीत 
होकर दान न दे । कार्य की आवश्यकता, श्रेप्ठता और उपयोगिता तथा 
कार्य-सचालक की लगन, प्रामाणिकता, व्यवस्थितता और योग्यता देखकर 
धन दिया करे । भिखारियों को चाहिए कि दाता को पहचानकर उसके 
पास जायें, आवश्यकता हो तभी जायें । दाताओं और भिखारियों के लिए 
नीचे लिखे कुछ नियम लाभकारी सावित होगे--- 
दाताओं के लिए--- 

(१) देश, काल और पात्र को देखकर दान दे । 

(२) जो देना हो खुशी-खुशी दे---वेमन से या जबरदस्ती कुछ न दे । 

(३) आजकल देश-हित और समाज-सुधार के कामों में ही घन 
ऊूगावे । 

(४) दान देने के पहले भिक्षुक को परख ले । यह जाच ले कि वह 
अपने, अपने कुटुम्बियों के, आश्रवितों के लिए सहायता चाहता है, या 
अपने अगीकृत कर्ग्य के लिए, अपनी सस्था के सचालन के लिए चाहता है । 
फिर व्यक्ति और कार्य की जैसी छाप उनके दिल पर पडे वैसी सहायता 
करनी चाहिए । 

(५) हर आगन्तुक की सीधे सहायता करने के वजाय यह अच्छा है 
कि एक-एक कार्य के लिए एक-एक विश्वसनीय प्रधान चुन लिया जाय 
और उसकी मार्फत सहायता दी या दिलाई जाय । 

(६) जहा-जहा दान दिया जाता है वहा उसका उपयोग कैसा-क्या 
होता है, इसकी ज्यच-परताल दाता को हमेशा कराते रहना चाहिए और 
आवश्यकता जान पड़े तो बिना मागे भी सहायता करनी चाहिए । 
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(७) इतनी वातो की जाच होनी चाहिए--(१) प्राप्त धन का 
हिसाब ठीक-ठीक रक्‍्खा जाता है या नही, (२) खर्च-वर्च में किफायत से 
काम लिया जाता है या नही, और (३) कार्य के अलावा व्यक्ति अपने 
ऐशो-आराम मे तो खर्च नही कर रहे है न । 

(८) दाता भिखारी का अनादर न करे। स्नेह के साथ उसकी 
वाते सुने और मिठास से उसको उत्तर दे । इन्कार करने में भी, जहातक 
हो, रखाई से काम न लिया जाय। यह नियम सेवार्थी भिखारियों पर 
लागू होता है, पेटार्थी या डाकू भिखारी पर नहीं--उनको तो भिक्षा, 
दान या सहायता देना घर की रूक्ष्मी को कूडे पर फेकना है । 
भिखारियों के लिए--- 

(१) केवल सार्वजनिक कार्य के लिए ही भिक्षा मागने जायें । 

(२) अपने खर्च-वर्च के लिए किसी व्यक्ति से कुछ न मागे---सस्था 
या अपने अग्रीकृत कार्य पर अपना बोझ डाले और सो भी उतना ही, 
जितना भरण-पोपण के लिए अति आवश्यक है । भूखो मरने की नोबत 
आने पर भी अपने पेट के लिए किसीक्रे आगे हाथ न फैलावे । 

(३) जब वह भिक्षा मागने निकला हैँ, तव मान-अपमान, आशा- 
निराशा से ऊपर उठकर दाता के पास जाय | सहायता मिल जाने पर 
हर्ष से फूल न उठे, न मिलने पर दुखी त हो । मिल जाने पर दाता को 
घन्यवाद अवश्य दिया जाय, पर न मिलने पर तनिक भी झुझलाहट न 
दिखाई जाय--उसे कोसना तो अपनेको भिक्षुक की श्रेप्ठतासे गिरा देना है। 

(४) भिक्षा मागने तभी निकले जब काम बिल्कुल ही अड जाय । 

(५) धन के हिसाव-किताव और खच्च-वर्च मे बहुत चौकस और 
सावधान रहे | कार्थ-सचालन में प्रमाद या आलस्य न करे। अन्यथा 
उसका भिक्षा मागने का अधिकार कम हो जायगा । 


स्वततन्नता की ओर-- २६६ 


(६) दाताओ पर प्रभाव जमाने के लिए आडम्बर न रचे | उन्हे 
फुलसाने के लिए व्यर्थ की तारीफ न करे । डराकर दान लेने का तो 
स्वप्त में भी खयाल न करे | 

(७) अपने कार्य मे जिन-जिन लोगो की रुचि हो उन्हीके पास 
सहायता के लिए जाय । 

(८) यह समझे कि सस्थाएँ और कार्य धन के बल पर नही, हमारे 
त्याग, तप और सेवा के वछ पर ही चल सकती है । ओर यदि तप और 
सेवा न होगी तो धन भोग-विछास की सामग्री वन जायगा । स्थायी कोप 
बनाने के लिए धन समग्रह करने किसीके पास न जाना चाहिए । 

मेरा खयाल है कि यदि दाता और भिखारी दोनो इन बातो का 
खयाल रखते रहेगे तो न कोई अच्छा कार्य धन के अभाव में विगडने 
पावेगा, न धन का दुरुपयोग होगा, न दाता और भिखारी को परस्पर 
निन्‍्दा या तिरस्कार करने का अवसर ही आवेगा । आदश दाता और 
आदर्श भिखारी जिस समाज में हो वह धन्य है। वह समाज कितना ही 
पीडित, पतित, पिछडा हो, उसका उद्धार हुए विना रह नही सकता । 


सेवक के गुण 
सर में विजय पाना जिस प्रकार सेना के गुण, योग्यता और 
नियम-पालन पर बहुत-कुछ अवलबित रहता है, उसी प्रकार 
देश-सेवा का कार्य देशसेवको के गुण, बलू, योग्यता और नियम-पालन 


के बिना प्राय असम्भव है । केवल व्याख्यान दे लेने, लेख लिख लेने, 
अथवा सुन्दर कविता रच लेने से कोई देश-सेवक की पदवी नही पा 
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सकता। ये भी देग-सेवा के साधन है, पर ये छोगो के दिलों को 
तैयार करने भर में सहायक हो सकते हे, उनके संगठन और सब्न्चालन 
में नही । अतएवं यह आवश्यक है कि हम जान ले कि एक देश-सेवक 
की ईंसियत से हमे किन-किन गुणों के प्राप्त करने की, किन,किन 
नियमों के पाछन करने की आवश्यकता है और फिर उसके अनुसार 
अपने-अपने जीवन को वनावे | 

( १ ) देश-सेवक में पहला गुण होना चाहिए सचाई और लगन । 
यदि यह नही है, तो और अनेक गुणों के होते हुए भी मनुष्य किसी 
सेवा-कार्य में सफल नही हो सकता । मक्कारी और छल-प्रपञच के लिए 
देश या समाज या धर्म-सेवा मे जगह नही । 

(२ ) दूसरे की बुराइयो को वह पीछे देखे पर अपनी बुराइया 
और चुटिया उसे पहले देखनी चाहिएँ। इससे वह खुद ऊचा उठेगा 
और दूसरो का भी स्नेह सपादन करता हुआ उन्हे ऊचा उठा सकेगा । 

( ३ ) तीसरी वात होनी चाहिए नमूना और निरभिमानता | 
जो अपने दोष देखता रहता है वह स्वभावत नमू होता है, और जो 
अतंव्य-भाव से सेवा करता है उसे अभिमान छु नही सकता | उद्धतता, 
अहम्मन्यता और वडप्पन की चाह--ये देश-सेवक के रास्ते में जहरीले 
काटे हे । इनसे उन्हे सर्वदा बचना चाहिए । 

( ४ ) देश-सेवक निर्भभ ओर निष्चयशील होना चाहिए। 
सत्यवादी और स्पप्टवक्‍ता सदा निर्भय रहता है। ये गुण उसे अनेक 
आपदाओ से अपने आप बचा छेते है । 

( ५ ) मित और मघुर-भापी होना चाहिए। मित-भापिता नमूृता, 
और विचार-जीलूता का चिन्ह है और मधुरता दूसरे के दिछ कोन 
चुखाने की सहृदयता है । मधुरता की जड़ जिवहा नही, हृदय होना 
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चाहिए । जिवृहा की मध्रता कपट का चिन्ह है, हृदय की मधुरता प्रेम, 
दया और सौजन्य का लक्षण है। भाषा की कटुता और तीखापन या तो 
अभिमान का सूचक होता है या अधीरता का। अभिमान स्वय व्यक्ति 
को गिराता है, अधीरता उसके काम को धक्का पहुचाती है । 

( ६ ) दुख में सदा आगे और सुख में सबसे पीछे रहना 
चाहिए। यश अपने साथियो को हो और अपयश का जिम्मेवार अपने 
को समझने की प्रवृत्ति रहे । 

( ७ ) द्वेष और स्वार्थ से दूर रहना चाहिए। अपने योग्य 
साथियो को हमेशा आगे बढने का अवसर देना, उन्हें उत्साहित करना 
और उनकी बताई अपनी भूछ को नमूता के साथ मान लेना द्वेप-हीनता 
की कसौटी होती है । अपने जिम्मे की सस्था या धन-सम्पत्ति को या पद 
को एक मिनट की नोटिस पर अपने से योग्य व्यक्तियो को सौप देने की 
तैयारी रखना नि स्वार्थता की कसौटी है। 

( ८ ) सादगी से रहना, कम-सेन्‍्कम खर्च में अपना काम चलाना और 
अपना निजी बोझ औरो पर न डालना चाहिए । सादगी की कसौटी यह 
हैं कि अन्न-वस्त्र आदि का सेवन शरीर की रक्षा के हेतु किया जाय, स्वाद 
और शोभा के लिए नहीं। सेवक के जीवन मे कोई काम ज्ञोभा या शृगार 
के लिए नही होता, केवल आवश्यकता के लिए होता है। खर्चे-वर्चे की 
कसौटी यह है कि आराम पाने या पैसा जमा करने की प्रवृत्ति न हो । 

(९ ) जो सेवक धनी-मानी लोगो के सपर्क मे आते रहते है या 
उनके स्नेह-पात्र है उन्हे इतनी बातो के लिए खास तौर पर सावधान 
रहना चाहिए--- 

(अ) बिना प्रयोजन उनके पास बैठना और बातचीत न करना 
चाहिए। 
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(आ) अपने खर्च का वोझ उनपर डालने की इच्छा न पैदा होनी 
चाहिए--हुई तो उसे दवाना चाहिए । 

(इ) वे चाहे तो भी विना काम उनके साथ पहले या दूसरे दरजे में 
सफर न करना चाहिए | 

(६) उनके नौकर-चाकर, सवारी आदि पर अपने काम का बोझ 
न पडने देने की सावधानी रखनी चाहिए । 

(उ) मान पाने की इच्छा न रखनी चाहिए---उसका अधिकारी 
अपनेको मान लेना तो भारी भूल होगी । 

(ऊ) उनके धनेश्वर्य में अपनी सादगी और सेवक के गौरव को 
न भुला देना चाहिए । 

(ए) थोडे मे यो कहे कि अपने सार्वजनिक कामों में सहायता 
प्राप्त करने के अतिरिक्त अपना निजी बोझ उनपर किसी रूप मे न पड 
जाय इसकी पूरी खबरदारी रखनी चाहिए। यदि उनके यहा किसी 
प्रकार की असुविधा या कष्ट हो तो उसका प्रवध स्वय कर लेना 
चाहिए--इसकी शिकायत उनसे न करनी चाहिए । 

(१०) अपने खर्च-वर्च का पाई-पाई का हिसाव रखना और देना 
चाहिए । अपने कार्ये की डायरी रखना चाहिए । 

(११) घरू काम से अधिक चिन्ता सार्वजनिक काम की रखनी 
चाहिए । एक-एक मिनट और एक-एक पैसा खोते हुए दर्दे होना चाहिए । 
ख्चे-वर्च मे अपने और साथियों के सुख-साधन की अपेक्षा कार्य की 
सुविधा और सिद्धि का ही विचार रखना चाहिए । सार्वजनिक सेवा 
सुख चाहनेवालो के नसीब मे नहीं हुआ करती, इस गौरव के भागी 
तो वही लोग हो सकते है जो कष्ठो और असुविधाओ को झेलते में 
जानन्द मानते हो और विघ्नो और कठिनाइयो का प्रसन्नता-पूर्वक स्वागत 
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और मुकाबला करते हो । सेवक का कार्य उसके कष्ट-सहन और तप 
के बल पर फूलता-फलता है | सेवक ने जहा सुख की इच्छा की नही 
कि उसका पतन हुआ नहीं । सेवक दूध, फल और मिप्टान्न खाकर नही 
जीता--कार्य की धुन, सेवा का नशा उसकी जीवनी-जक्ति है 

(१२) व्यवहार-कुशल बनने की अपेक्षा सेवक साधु बनने की 
अधिक चेष्टा करे । साधु बननेवाले को व्यवहार-कुशछ बनने के लिए 
अलहदा प्रयत्न नही करना पड़ता । व्यवहार-कुशछता अपनेको साधुता 
के चरणों पर चढा देती है । व्यवहार-कुणछता जिस भय से डरती रहती 
है वह साधुता के पास आकर उसका सहायक वन जाती है। मनुष्य 
का दूसरा नाम हैं साधु । सेवक और साथु एक ही चीज के दो रूप हे । 
अतएव यदि एक ही शब्द में देश-सेवक के गुण, योग्यता और नियम 
बताना चाहे तो कह सकते हे कि साथु वबनो । साधुता का उदय अपने 
अन्दर करो, साधु की सी दिनचर्या रखो | अन्न पर नही, भावों पर 
जिओ। स्वीकृत कार्ये के लिए तपो | विघ्नो, विपत्तियो, कठिनाइयो, 
मोहो और स्वार्थों से छडने मे जो तप होता हैं वह पचाग्नि से बढ़कर 
और उच्च है। अतएव प्रत्येक देश-सेवक से में कहना चाहता हूँ कि 
यदि तुम्हे सचमुच सेवा से प्रेम हैं, सेवा की चाह है, अपनी सेवा का 
सुफल ससार के लिए देखना चाहते हो और जल्दी चाहते हो, तो साधु 
बनो, तप करो । दुनिया में कोई काम ऐसा नहीं जो साधु के लिए 
असम्भव हो, जो तप से सिद्ध न हो सके । अपने जीवन को उच्च और 
पवित्र बनाना साधुता हैं और अग्रीकृत कार्यो के लिए विपत्तिया सहना 
तप हैं। इन दो वातों का सयोग होने पर दुनिया में कौनसी बात 
असभव हो सकती है ? 


[३ | 
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सातिक सस्था, सगठन और जीवन में यह एक प्रश्न है कि 

दूसरे के मतो और विचारों को किस हद तक सहन किया 
जाय ? आप एक बात को सही मानते है, में दूसरी वात को। आप 
कहते है, ठहरने और काम करने का समय है; मे कहता हू, लडने और 
आन्दोलन करने का है। एक कहता है, फला आदमी को सभापति 
बनाओ, दूसरा कहता है, नही फला को बनाना चाहिए । एक के मत 
मे यह प्रणाली अच्छी है, दूसरे के विचार से दूसरी । एक एक व्यक्ति 
को नेता मानता है, दूसरा दूसरे को । कोई एक ससस्‍्था पर कव्जा करना 
करना चाहता है, कोई वहा से हटना नहीं चाहता । धामिक झगडो को 
छोड दे तो सार्वजनिक जीवन में ऐसी ही बातो पर विवाद, वैमनस्य 
और झगडे हुआ करते हे । यदि हम हर छोटी-बडी बात पर लडते और 
एक-दूसरे पर हमला करते रहे तो सार्वजनिक जीवन एक घृणित वस्तु 
हो जाय । हमे एक ऐसी मर्यादा वाधनी ही होगी, जहा तक हम एक-दूसरे 
को वरदाइत करे और उसके वाद विरोध या भ्रतीकार। फिर हमे यह 
भी निश्चय करना होगा कि विरोध या प्रतीकार कैसा होना चाहिए ? 
मेरी समझ में हमें सबसे पहले यह देखना चाहिए कि मत-भेद का 
आधार कोई सिद्धान्त, आदर्श या उच्च लक्ष्य है, अथवा स्वभाव, 
व्यवहार, ढेप, मत्सर आदि है ? इसी प्रकार मतभेद रखनेवाले व्यक्ति 
का भाव शुद्ध है, नीयत साफ॑ है, या धोखा और फरेव से काम लिया 
जाता है ? यदि मतभेद के मूल मे सिद्धान्त, आदर या लक्ष्य है ओर 


मवतत्रता को ओर-- श्ज्र्‌ 
भावना ज॒द्द है, तो वहा वैमनस्य नही पैदा हो सकता । जहा शुद्ध और 
उच्च भावना है वहा छोटी-छोटी व्यवहार की, तफसीरक की, या 
स्वभावगत गुण-ढेप की बातो पर झगडा और तू-तू, में-म नही हो 
सकती । जहा दिल मे एक वात हो और बाहर दूसरी कही जाती हो, 
वसा विव्वास जमना कठिन होता हैँ और झगडा हुए बिना नही रहता । 
अब इसकी क्या पहचान कि मतभेद सिद्धान्त-मूलक हैँ या व्यक्तिगत 
कारणो से, अथवा भावना जुद्ध है या अथशुद्ध ? यदि सिद्धान्तगत हैँ तो 
व्यक्ति अपने व्यक्तिगत हानि-लाभ, उतार,चढाव, मान-अपसान को 
सिद्धान्त के मुकाबले में तरजीह न देगा। सिद्धान्त की रक्षा के लिए 
उसे महल में रहने की आवश्यकता होगी तो वहा रहेगा, और यदि 
जगरल में एकाकी मारे-मारे फिरमे अथवा फासी और सूली पर चढने की 
जरूरत होगी तो उसके लिए भी खुणी से तैयार रहेगा । वह कठिनाइयो 
में सदा आगे और सुख-भोग में पीछे रहेगा। वह ऐसे समय पर अवध्य 
अपनेको जोखिम में डाल देगा, जब सकट और साहस का अवसर होगा, 
जब बुराई और बदनामी का ठीकरा सिर पर फूटनेवाला होगा । पर 
यदि मतभेद का कारण व्यक्तिगत महत्वाकाक्षा है, वो वह सिद्धान्त को 
कुचल कर अपने व्यक्तित्व को आगे बढाने के लिए चिन्तित रहेगा | पद 
न मिलने से अप्रसन्न होगा, मान न मिलने से सहयोग छोड देगा, सहायता 
न मिलने से बुराई करने लगेगा, गुणो को भूलकर दुर्गुणो की चर्चा 
करने लगेगा, सिद्धान्त-पालन का मजाक उडावेगा। सिद्धान्त-वादी सिद्धान्त 
को छोडकर लोकप्रियता या लोकनिन्दा की परवा न करेगा। वह 
टीका-टिप्पणी और निन्‍्दा से चिढेगा नही, वल्कि नम बनकर प्रत्येक 
बात से शिक्षा भ्रहण करने की चेष्टा करेगा । 

इसी तरह सच्चाई छिपी नही रहती। आप बोले या न बोले, 
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सच्चाई सदा बोलती रहती है | सच्चाई है क्‍या चीज ” अन्त करण 
ओर आचरण का सामज्जस्य, एकता । सच्चाई ही एक ऐसी चीज है, 
जो मतभेद रहते हुए भी परस्पर आदर बढाती हैं। सच्चाई अपने 
अवगृण को अधिक ओर पहले देखती है, दूसरे के को कम और बाद में । 
जहा सच्चाई है, वहा नमुता अवश्य मिलेगी । उद्डता और अभिमान, 
यदि सच्चाई हो भी तो, उसे मुरझ्ञा देते है। उद्ण्डता और अभिमान 
दूसरो पर शासन करना चाहते हे, अपने अपात्र होने पर भी दूसरो को 
दवाना चाहते हे, परन्तु सच्चाई सदा विनत रहकर, अपनेको मिटा 
कर, दूसरो को बढाना चाहती है | 

यह तो हुई सिद्धान्त या आदर्शंगत मत-भेद तथा सच्चाई की 
पहचान । अब प्रव्न यह रह जाता है कि मत-भेद किस ह॒द तक सहन 
किये जायेँ ?सो प्रथम तो यह मनुष्य की सहनशीलूता पर अवलूम्बित है । 
मतभेद छोटी-बडी बातो पर हो तो वह सर्वेथा सहन करने योग्य हैं | यदि 
सिद्धान्त और आदर्ण-सम्बन्धी है, उसके बदौलत यदि सिद्धान्त और आदझों 
की जड कटती है, तो वह सहन करने योग्य नही वल्कि असहयोग करने 
योग्य है। असहयोग के मूल में भी व्यक्ति के प्रति तो प्रेम और सहानुभूति 
ही होनी चाहिए, द्वेघ और डाह के लिए उसमें जगह नहीं हो 
सकती । असहयोग के आने की सीढी हैँ कष्ट-नहन । यही तपस्या है । 
अपने सिद्धान्त और आदर्श के लिए जो व्यक्ति तपता है, निन्‍्दा, कटूक्ति 
अर्त्तना, अपमान और शारीरिक यन्त्रणाये प्रसन्न रहकर सहता है, वही 
महान्‌ पुरुष बनता है, वह सार्वजनिक जीवन को ऊँचा उठाता हे, पवित्र 
बनाता है ओर आगे बढाता है । 

पर एक यह भी मत प्रचलित है कि यदि तुम्हारा मत न मिलता 
हो तो उसकी निन्‍्दा करो, उसके खिलाफ जहर उगरलो, उसे छोक-दृष्टि 

श्ष 
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में गिराओं ओर अन्त में उसका काम तमाम कर दो । मेरी समझ में 
यह भले आदमियों का पथ नहीं है। मतभेद के कारण गिराना और 
मारता आसुरी प्रवृत्ति हैं और सभ्य समाज में उसको कदापि श्रोत्साहन 
नही मिल सकता । मनुप्य को स्वेच्छा से जीवित रहने का, स्वतत्र रहने 
का और सुधारने का जन्मजात अधिकार हैँ। बुराई होने पर आप उसकी 
स्वतत्रता को मर्यादित कर सकते है, परन्तु जीवित रहने का अधिकार 
नही छीन सकते । आपकी तारीफ तो तब है, जब आप मुझे अपने मत 
का कायल कर दे, अपने मत में मिलाले | मुझे मार डालने मे आपकी 
कोनसी बहादुरी है ? एक बैल भी सीग मारकर मनुप्य को मार डाल 
सकता है । इसलिए सच्ची वीरता किसीको अपने मत का कायर कर देते 
में है, न कि उसको गिराने या मार डालने में है। कुचछना या मार 
डालना नही, वल्कि मत-परिवतंन ही सच्ची सिद्धान्तवादिता और वीरता 
की कसौटी है । यह मनृष्य का कितना बडा अन्याय और अत्याचार हे 
कि वह अपने मत को इतना श्रेप्ठ अटल, निश्च॑ंम और सत्य समझे कि 
उसके लिए दूसरे को जिन्दा रहने का भी हक न रहने दे ? यह मनुष्यता 
का व्यभिचार है । यह मनुप्यता की लज्जित ओर कलकित करना है। 
यह मनुष्य का घोर स्वार्थ और मदान्धता है। इससे समाज में कभी 
न्याय और स्वतत्रता का विकास नही हो सकता । यह एकतच्रता, अत्या- 
चार और स्वेच्छाचार का परवाना है । इसका यह अर्थ हैँ कि तुम्हारे 
हाथ में यदि गिराने और मारने की जव्ति है तो बस | तुम अपने गुणों 
और खूबियों पर नही जीना चाहते, अपनी पत्मुता के बल पर जीना 
चाहते हो । अपनी मनुष्यता को नही, पशता को वढाकर जग में पथुता 
की वृद्धि करना चाहते हो ' क्‍या तुम यह मनुप्यजाति की सेवा कर रहे 
हो ? क्‍या इसपर कुछ सोचने की जरूरत नहीं है ? 


[४ | 
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द्वेककाप को सुव्यवस्थित और सुसगठित रूप से सचालित करने 
के लिए हजारो की तःदाद में देश-सेवको की आवश्यकता 
रहती है । जबतक इनके गृजर का नियमित प्रवध न हो तबतक इतनी 
बडी कार्यक्षम सेना मिलना असभव है । फिर भी कई छोग उन देश- 
सेवकों या सावंजनिक कार्यकर्त्ताओ को, जो वेतन छेते हैं, बुरा समझते हैं. 
उनकी निन्‍्दा करते है, समय-असमय उनपर टीका-टिप्पणी करते हे । 
इसलिए हम यह भी देखले कि यह आक्षेप कहातक ठीक है । 

तनस्वाह के मानी है नियमित और निश्चित रुपया अपने खर्च के 
लिए लेना । देशभक्‍त या सार्वजनिक कार्यकर्ता सिर्फ उतना ही रुपया 
नियमित रूप से लेता है जितना महज जीवन-निर्वाह के लिए काफी हो । 
ऐथ-आराम और मौज-शौक के लिए एक पाई भी लेने का उसे हक नहीं 
है । कोई नियमित-रूप से ले या अनियमित-रुप से, निश्चित रकम ले या 
अनिन्चित, किसी सस्था से ले या व्यक्ति से, किसी देशसेवक या छोक- 
सेवक को मेने फाके कर-करके काम करते हुए नही देखा हे । यदि 
उसके साथ उसका कुटुम्व भी है तो उसे कही-न-कही से, किसी-न-किसी 
तरह, गुजर-बसर के लिए रुपया लेना ही पडता है। तो जब कि तन- 
रवाहदार या वेतनस्वाहदार सभी छोगो को खर्चे-वर्च या गुजर-वसर के 
लिए रुपयों की जर्रत होती हे तव जो निशचत और नियमित रूप से 
एक रकम लेकर उसीपर अपना गृजर चलछाते हे वे बुरे क्यो, और वेतन 
लेकर मारा समय देश और जन-सेवा में छूगाने की प्रणाली बुरी क्यों ? 


स्वतन्नता को ओर-- रऊद 


जो लोग वेतन न लेकर देश या जन-सेवा करते है वे या तो अपने बाप- 
दादो की कमाई में से खर्च करते हे, या धनी मित्रो की सहायता पर 
गुजर करते है, या बीमा, असवार, वकालत, डाकटरी अथवा ऐसा ही 
कोई निजी धन्चा खोलते है और उसमें से अल्ौस लेते हे, परन्तु जीवन- 
निर्वाह के लिए रुपया सव छेते हैं । यदि कोई निश्चित और नियमित 
रकम नही छेता हो तो मेरी राय में यह गुण की नही बल्कि दोप की 
बात है | इसके अछावा व्यक्तियो की अनियमित और अनिश्चित रुप से 
सहायता छेने की अपेक्षा तो किसी सुयोग्य और मान्य सस्था से नियमित 
“रकम महज अपनी मामूली जरूरियात भर के छिए छेना क्यो श्रेयस्कर 
और वाजछनीय नही है ? यो तो मे ऐसे भी देशसेवकफों या सार्वजनिक 
कार्यकर्ता कहलानेवालो को जानता हूँ, जो एक ओर वेतन भब्द का 
तिरस्कार करते हैँ पर जो दूसरी ओर या तो चन्दा लेकर खा जाते है, 
या डरा-धमकाकर लोगो से स्पया छाते हे, या कर्ज लेकर फिर मुह 
नही बताते, या पैसा न मिलने पर अखवारो में गाली-गलौज देते और 
गिराने की कोशिश करते हे । पर यहा इनका चिचार नही करना है, 
क्योकि ये तो वास्तव मे समाज के चोर है श्लोर लोकहित के नाम पर 
चोरी ओर ठगी करते फिरते हैँ । अस्तु । 

तो अब यह समझ में नहीं आता कि जब्र कि हर देशभक्त और 
समाज-सेवक को अपने गूजर के लिए रुपयो की था घन की कुछ-न-कुछ 
आवश्यकता होती ही है तो फिर नियत रकम मे अपनी गुजर करने की 
अणाली क्यो बुरी हैं ”? आप कहेंगे, निजी धन्वेबार अधिक स्वतन्त्र है। 
पर किस वात के लिए ? अधिक खर्च कर देने के छिए और किसी भी 
एक काम में न लगा रहने के लिए ही न ? पर इस स्वतन्त्रता से या 
अनियम में रहकर काम करनेवाले की अपेक्षा एक नियम के अधीन रह 
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कर नियत और निचब्चित रुपया लेने और काम करनेवाला आदमी क्या 
अधिक कठिनाइ्यो में काम नहीं करता है ” उसे अधिक सयम और 
शक्ति से काम नहीं लेना पडता है ? और क्या इसी कारण वह निन्‍्दा 
का पात्र है ? फिर अपने निजी धन्धो में अधिकाग समय देनेवालो की 
मुख्य भक्ति तो अपने धन्धे मे ही चली जाती है--राष्ट्र या समाज के 
कामों के छिए नाममात्र का अवकाश उन्हें मिलता हैं । इससे उन्हें 
देश-सेवक' बनने का श्रेय भी भले ही मिल जांय, देश को उनसे पूरा 
लाभ नहीं मिलता | इसके विपरीत तनस्वाहदार लोक-सेवक को “वेतन- 
भोगी” कहकर आप चाहे देशभक्ति” से खारिज कर दीजिए, पर उसके 
सारे समय और बक्तति पर देश और समाज का अधिकार होता है और 
उसका पूरा एवं सारा लछाभ देश या समाज को मिलता है । इसके सिवा 

जहा देशसेवको के निर्वाह का कोई प्रवन्ध नही होता है वहा का सावें- 

जनिक जीवन अक्सर गन्दा पाया जाता हैं । अतएव मेरी मन्दमति में तो 

वेतन की प्रथा निनन्‍्दनीय नही, प्रोत्साहन देने योग्य हूँ । गुजरात में जो 

इतना सुदुढ सगठन हुआ है, वह वेतनभोगी देशसेवको का ही ऋणी है । 

आज देश मे जितनी राष्ट्रीय शिक्षा-सस्थाये चल रही है, श्री गोखले की 
भारत-मेवक-समिति, छालछाजी की पीपल्स सोसायटी, श्रद्धानन्दजी का 
गरुकुल, कर्वे का महिला-विद्यापीठ, देवराजजी का जालन्धर-कन्या-महा- 
विद्यालय, टैगोर की वि्वभारती, मालवीयजी का हिन्दू-विश्वविद्यालय 

गाधीजी का चरखा-सघ, हरिजन सेवक-सघ, जमनालारूजी वजाज का गाघी 
सेवान्सघ, ये सब अपने खर्च के लिए निथ्चित और नियमित रकम अर्थात्‌ 
वेतन पानेवालो के ही बल पर चल रहे हे और अपने-अपने क्षेत्र में भरसक 
सेवा कर रहे है । देश में ठोस ओर रचनात्मक कार्य कभी हो ही नही 
सकता, यदि आपके पास हजारो की तादाद में नियत और निश्चित रकम 


स्चतत्रता को आर-- न्ज्< 


लेकर सेवा करनेवाले छोग न हो। काग्रेमस का काम आज से कही 
अधिक सुव्यवस्थित और सुसगठित रूप से चलने छगे, वह कही अधिक 
बरलगालिनी, इस सरकार से भी बहुत अधिक शक्तिणाकी सस्था हो जाय, 
यदि उसमे 'राष्ट्रस्सेवक-मठल” की योजना पर अमल होने लगे । 

इन बातों और स्थितियो की उपेक्षा करके यदि हम राष्ट्रीय क्षेत्र 
में वेतन-प्रथा का पैर न जमने देने का उद्योग करेंगे, तो हम या तो देश- 
सेवा ओर जन-हित के नामपर चोरी और ठगी को प्रोत्साहन देने का 
था देश-सेवा के उत्सुक नवयुवकों को निजी काम-पन्धी के द्वारा स्वार्थ- 
साधना में या सरकारी नौकरियों की गुलामी में छूमाने का हीं पुण्य 
आप्त करेगे । 


आन्दोलन ओर नेता 


१---राजसंस्था ३----नता के साधन 
२-नता ओर उसके गुण. ४--पत्रज्यव्साय 
४--नेता की जिम्मवारियों 


[१] 
राजसंस्था 


र[/तीति समाजनीति का एक अग हैं। मनुप्यो ने मिककर समाज 
बनाया समाज ने राज्य बनाया । मनुप्यो के पारस्परिक 
व्यवहार-नियम को नीति कहते हे । नीति शब्द का अर्थ है वे नियम जो 
आगे छे जाते हैं। जो नियम या व्यवस्था समाज को आगे ले जाती है 
वह समाज-तीति, जो राज्य को आगे ले जाती हैं वह राजनीति कहलाती 
हैँ । समाज कहते हे एक व्यवस्थित मानव-समूह को | यह मानव-समूह जब 
अपने आासन-कार्य के छिए सरकार नाम की एक अलह॒दा सस्था बना लेता 
है तव गासन-सन्यथा और मानव-समूह मिलकर राज्य (४६७६०) कहलाता 
है। अर्थात्‌ राज्य के दो भाग हें--एक तो शासन-सस्था और दूसरा शासित 
मानव-समाज | राज्य का अर्थ केवल सरकार यानी शासन-मडली नही है । 
राज्य की उत्पत्ति समाज से हुई है। समाज ने अपनी सत्ता के एक अश 
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से गासन-सस्था यानी सरकार खडी की है । जब मनुप्य-समाज व्यवस्थित 
होने छगा तो सहज ही इन बातो की सुव्यवस्था की ओर उसका ध्यान 
गया--डूसरे समाज के आक्रमणो से अपनेको कँसे बचावे ? आपस के 
लछडाई-झअगडो का निपटारा कैसे करे ? समाज का भरण-पोपण और 
उन्नति कैसे हो ? भासन-सस्था इन्ही कठिनाइयों का हल है । आरम्भ में 
समाज के छोग मिलकर इन कामो के लिए कुछ लोगो को चुन लिया 
करते थे--एक मूखिया या सरपच बना छेते ये भौर समाज का काम 
चल छेते थे। दूसरों पर काम सांप देने से स्वभावत खुद निश्चित रहने 
लगे । इसका फल यह हुआ कि मुखिया राजा बन बेठा और समाज की 
सम्पत्ति से राज-काज करते के बदले समाज को अपने डण्डे से हाकने 
लगा । जब समाज जाग्रत हुआ तो उसने राजा को उखाडने की चेप्टा की 
ओर आज हम जगह-जगह प्रजा-सत्ता की स्थापना देख रहे ह । 
स्वतत्रता का व्यवहारिक अर्थ है राजनतिक स्वतत्रता अर्थात्‌ ब्ासन- 
'विपयक्त स्वतत्रता । इसकी प्राप्ति या उपयोग के साफ अर्थ दो है --एक 
तो सीधे राज-काज में हाथ बेंटाना, और दूसरे राजनैतिक जागृति या 
आन्दोलन करना । या यो कहे कि एक तो जासन-सस्था में सम्मिलित 
'होकर काम करता, दूसरे उससे स्वतत्र रहकर लोक जागृति करना ओर 
आवश्यकता पडने पर गासक-मडली का विरोब करना । यह बात सच है 
क्रि राज-सस्था समाज का ही एक अग हैँ ओर समाज-हित ही उसका 
एक-मान्न लक्ष्य है, किन्तु कई वार जासत-सस्था स्वय अपने अस्तित्व की 
चिन्ता में इतनी डूब जाती है कि उसे समाज-हिंत का खयाल नही रहता, 
तब समाज के प्रतिनिधियों का कतेव्य होता है कि वे समाज के हित की 
ओर उसका ध्यान दिलावे और यदि गासन-मडली इतने से न माने तो 
लोगो को सजग करे और उनके बल से उसमें आवश्यक सुधार या परि- 
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बर्तन करावे । इस प्रकार राजसस्था के दो अग अपने आप हो जाते है-- 
एक तो शञासक-वर्गे, दूसरे प्रतिनिधि-वर्ग । इसमे से ही प्राय आन्दौलनका सी 
लोग उत्पन्न होते हूँ | प्रतिनिधियों का काम है समाज-हितकारी नियम 
वनाना और शासक-वर्ग का काम है उनका व्यवहार करना । वास्तव में 
तो इन प्रतिनिधियों में से ही आासक भी उत्पन्न होते हे । जो प्रतिनिधि 
शासन की जिम्मेवारी छेते हुं वे शासक ओर जिन पर शासन-सुधार की 
जिम्मेवारी आ जाती है वे आन्दोलनकारी हो जाते है । कभी-कभी ये 
एक-दूसरे के घोर विरोवी भी वन जाते हे, परन्तु दोनो का उद्देश एक 
ही होना चाहिए, समाज-हित । इसके बदले जब व्यक्तिगत स्वार्य इनके 
मूल मे प्रविष्ट कर जाता है तब दोनो अपने उच्च उद्देश से गिर जाने है 
ओर समाज के दण्ड-पात्र होते हे । 

तो स्वतवता-प्रेमी के सामने सबसे पहले दो प्रश्न उपस्थित होते है-- 
सरकारी अधिकारी बने या लोक-सेवक बने ? जहा सरकार सुव्यवस्थित 
है-- लोकहित के लिए लोक-प्रतिनिधियों द्वारा सचालित होती है वहा 
तो सरकारी अधिकारी बनना उतने ही गोरव की वात हैं जितनी कि 
ल्ोक-सेवक बनना, परन्तु जहा राज-सस्था ऐसे छोगो ने हथियाली हो 
जो अपनी स्वर्थ-साधना के लिए उसका उपयोग कर रहे हो, न 
लोक-हित की परवा है, न लोक-मत की पूछ, वहा सरकारी अधिकारी 
बनना लोक-द्रोह करना है | वहा तो लोक-सेवक वनना ही प्रत्येक व्यक्ति 
का धर्म हे । सरकारी नोकरियो के लिए--भिन्न-भिन्न उच्च पदो के लिए 
चरीक्षाये नियत होती है ! पहले उन्हें पास करके अपनी रुचि और योग्यता 
के अनुकूछ काम ग्रहण करना चाहिए और उसे ईमानदारी के साथ 
समाज-हित का पूरा ध्यान रखते हुए, अपनेको समाज का एक तुच्छ 
सेवक समझते हुए करना चाहिए । एक ओर से कठिन आपदाओ का 
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भय ओर दूसरी ओर से अनेक प्रलोभनों की मोहिनी के रहते हुए भी 
अपने कततेब्य-पालन से न चूकना चाहिए | इन दोनो विपत्तियों से सदा 
साववान रहना चाहिए। द्रव्य, स्‍त्री और नशा ये तीन चीजे ऐसी हैं 
जिन्हें स्वार्थी लोग दूसरे को कर्तव्य-अ्रप्ट करने के लिए इस्तेमाल करते 
हैं । जो इनसे बचता रहेगा, वही सफल और विजयी होगा । शिक्षा और 
न्याय विभागों के द्वारा समाज की शारीरिक-सुख--सुविधाओ की 
पूति हीती हैं किन्तु इन दो विभागो के द्वारा उनकी मानसिक, बोदधिक 
और नैतिक प्रगति की जाती है। फिर भी चुनाव तो व्यक्ति को अपनी 
रुचि ओर योग्यता को देशकर ही करना चाहिए । भारतवर्ष में अभी 
एसी स्थिति नही उत्पन्न हुई है कि किसीको सरकारी पद अ्रहण करने 
की सिफारिश की जा सके । 

लोक-सेवक के बारे में अगले प्रकरण में विस्तार से विचार करना 


ठीक होगा । 
[२]. 


नेता और उसके गुण 


त्तोततेक के तीन विभाग किये जा सकते हे--- (१) नेता, (२) 
सयोजक और (३) कार्यकर्त्ता या स्वयंसेवक । नेता का कार्म 

है--लोगी का ध्यान लक्ष्य की ओर बनाये रखना, लक्ष्य की ओर बढने के 
लिए आवश्यक बल और उत्साह की प्रेरणा करना, स्वय उनके आगे रहकर 
लध्य-सिद्धि के लिए उद्योग करना, लडना और उन्हे सफलता की ओर 
ले जाना । सयोजक का काम है नेता के बताये कार्यक्रम के अनुसार ग्राम, 
जिला या प्रान्त मे सगठन करना, प्रचार करना और लोगो की एक सूत्र 
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में बाधना एवं लक्ष्य सिद्धि के लिए सामूहिक बल एकन्न करना। स्वय- 
सेवक का काम है सयोजक की हर प्रकार से सहायता करना। नेता ही 
इनमे मुख्य होता है, इसलिए उसकी योग्यता का हम अच्छी तरह विचार 
करले । नेता में इतने नैतिक, बौधिक, णारीरिक और व्यावहारिक गुण 
आवश्यक है । 

नेतिक गुण--सत्यशीलरूता, न्‍्यायपरायणता, प्रेममयता, साहस, 
निर्भवता, उत्साह, सहनशीलता, उदारता, गभीरता, स्थिर और जान्त 
चित्तता, आजावादिता, निःशकता, निर्व्यसनता । 

' बौद्धिक गुण--दूरदर्शिता, प्रसगावधान, समयसूचकता, चीक् 

निर्णयता, विवेकगीलता, आज्ञादायित्व । 

शारीरिक गुण--नियमनिष्ठा, कष्टसहिप्णुता, आरोग्यता, फुर- 
तीलपन, 

व्यवहासरिकि शुण--मिलनसारी, साथन-प्रचुरता, भाईचारापन, 
कुशलता, सभाचातुरी, हरदिल-अजीजी, 

नेता अपने युग की आत्मा समझा जाता हँ--इसलिए न केवल अपने 
समाज की तमाम अच्छाइयो का प्रतिविम्ब उसमे होना चाहिए, वत्तकि 
उसके कप्ट और पीडा का भी वह दर्ण्य होना चाहिए एवं उसके अभावों 
की आशा-ज्योति उसमे जगमगनी चाहिए । वह प्राय हर गण में अपने 
अनुयायियो से आगे रहता है। सत्य शोछता उसका सबसे बडा गुण है। 
वह सत्य को जोघेगा, सत्य को ग्रहण करेगा, सत्य पर दृढ रहेगा, सत्य 
का विस्तार करेगा, सत्य के लिए जीयेगा, सत्य के लिए भरेगा। 
व्यवहार में हम जिसे न्याय कहते है, वह सत्य का एक नाम हैं। दो 
आदमी लठते हुए आये, उसमे किसकी वात सच है, कौन सच्चा है 
ओर कौन झ्ठ बोलता है इसी निर्णय का त़ाम है न्याय | न्याय का नाम 
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स्वतत्नत्ता को ओर--- पु ्् 


हैं सत्य-निर्णय । जो न्यापी है उसे सत्य का अनुयायी होना ही पडेगा । 
बह नेता कैसे जन-समाज के आदर को प्राप्त कर सकता है यदि वह 
स्यायी और सत्य-परायण नही है । सत्यग्ीलता के द्वारा वह अपने दावे 
को मजबूत कर लेता है और चत्रु तथा प्रतिपक्षी तक को उसे मन, में 
मानना ही पडता हैं। इस कारण छोकमत दिन-दिन उसके अनुकूल 
होता ही चला जाता हूँ । अपने राप्ट्र और समाज की दृष्टि से सत्य 
किस वान में है, हित किस बात में है इसका निर्णय उतना कठिन नहीं हैं 
जितना इस वात का निर्णय कि प्रतिपक्षी, या बनत्र, या कोई तटस्थ व्यक्ति 
जिससे हमारा मृकावला हैं, या सावका पडा है वह किस हद तक सत्य 
और न्याय से प्रेरित हो रहा हैं, उसके व्यवहार में कौनसी वात चुद्ध 
भाव से की जा रही हैं और कौनसी अज्ुद्ध भाव से। क्योकि बदि 
किसी नेता ने इसकी परवा न की और उनके प्रत्येक व्यवहार को अमसत्य 
और दुर्भाव-पूर्ण ही वह मानता चला जायगा तो वह असत्य और अन्याय 
के पथ पर चल पडेगा, जिसका फल यह होगा कि एक तो उसके पश्ष 
में ही सत्य ओर न्याय पर चलनेवाले लोग उससे उदासीन हो जायेंगे 
और द्वमरे विपक्षी दछ के भी उससे सहानुभूति रखनेवाले लोग विरक्‍्त 
! जायेंगे । स्वय शत्र्‌ भी जो मन में उसकी सच्चाई को मान रहा 
होगा और इसलिए उसे आदर की दृष्टि से देख रहा होगा, उसके दिल्‍द 
दर हट जाबगा । जो तटस्थ होगे उनकी सहानभूति जन्नु की ओर 
होने रूगेगी । इस प्रकार त्रम-कम से उसका बल निर्वेल होता जायगा 
और फिर केवल पशुवरू ही भरे उसका साथ दे सके। सो नेता को 
सवसे अधिक सावधानी इस वात की रखनी चाहिए कि विपक्षी के प्रति 
अन्याय न हो । परन्तु यदि इतनी उदारता से काम लिया जाय तो नभत 
है, बत्रु हमारी नज्जनता से छाम उठाकर हमको चमका देता रहे--हम 
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तो रहे अपनी सज्जनता मे और वह दिन-दिन प्रवलू होता रहे । सो 
सज्जनता का अर्थ, अन्वता नही है | सत्य और न्याय अन्चा नही होता । 
हा उसके पास पक्षपात नहीं होता । यही उसकी विशेषता और सबसे 
बडा गण है। इसीके कारण सबके हृदय पर इनका राज्य है । ओर इस 
आशका से बचने के लिए सरल उपाय यह है कि आप प्रत्येक मनुष्य 
के व्यवहार को अच्छी और वुरी दोनो दृष्टियो से देखने की आदत 
डाल ले । भले ही पहले आप उसके व्यवहार को वुरे भाव में ग्रहण कर 
ले | यह सोचिए कि इस वुरे उद्देश का मुझ पर बुरे से वुरा क्या परि- 
णाम हो सकता है ”? आवश्यकता पडने पर यहा तक कल्पना कर 
लीजिए कि इससे आप और आपका सारा काम चौंपट हो जायगा | अब 
इस दुष्परिणाम के लिए अपने मन को, अपने साथियो को तैयार कर 
रखिए । यह भी सोच लीजिए कि यदि हार ही हो गईं, यदि असफलता 
ही मिली, यदि अन्त तक दुख और क्लेग में ही जीवन बीता, तो परवा 
नहीं--दुनिया मे हमेशा ही सवको सफलता और विजय नहीं मिला 
करती । इससे दो छाभ होगे--एक तो आप सतर्क हो जायेंग और 
दूसरे विफलता मिलने पर हताश न होगे । अब यह सोचिए कि इससे 
बचने का क्या उपाय हैं ? कितनी तैयारी की जरूरत हे ? कहान्कहा 
मजबूती रखना जरूरी है ? कहा कैसी पेशवन्दी करनी चाहिए ? जैसी 
जर्रत दीखे वैसा प्रवन्ध कर लीजिए ! 

व्सके वाद यह विचार कीजिए कि ऐसे दुर्भाव की कल्पना करके 
हम उसके साथ अन्याय तो नहीं कर रहे हैं ? तब यह कल्पना कीजिए 
कि उसने यह गुभ भाव से किया होगा । अब अन्दाज लगाइए कि क्‍या 
शुभ भाव हो सकता है ? गन्र, उदासीन, मित्र, की स्थिति का विचार 
करके आप भिन्न-भिन्न निर्णयो पर पहुँचेगे । यदि व्यवहार झत्रु का है तो 
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जुभ भाव की आजा कम रखिए, यदि तटस्थ पुरुष का है तो उससे 
अधिक और मित्र का हो तो उससे भी अधिक रखनी चाहिए । हर दा में, 
बुरे परिणाम की पूरी तैयारी करके, णुभ भाव की ओर झुकता हुआ 
निर्णय करना अच्छा है । यह व्यवहार परोक्ष मे हुआ है तो वित्कुछ 
शुद्ध निर्णय कठिन है, इसलिए सशय का लाभ इसरे को देना सज्जनता 
ओर वीरता दोनो है । हा, विपरीत परिणाम की अवस्था में अपनी तैयारी 
यूरी रखनी चाहिए--इसमें गफलछत न रहे । ऐसा करने से आपकी सत्य- 
जीलता और न्याय-परायणता को किसी प्रकार आघात न पहुँचेगा-- 
इना ही नही, वत्कि उनकी वृद्धि होगी ओर वृद्धि के साथ ही साथ नेता 
को उनका वर्धभान लाभ भी मिलेगा । 

नेता का हृदय प्रेम-परिपूर्ण होने की आवश्यकता इसलिए है कि वह 
अनुप्य है । मनुष्य प्रेम का पुतला है । वह नेता है इसलिए उसमे प्रेम भी 
उतना ही अधिक होना चाहिए। प्रेम के जाइ से ही अनुयायी उसकी 
ओर खिचते हे---वरवस खिचते चले आते है । सत्य अन्त करण का वल हैं 
तो प्रेम हृदय का वर है । सत्य ओर न्याय हमे कायल कर देता है कि 
हम इसका साथ दें। परन्तु प्रेम हमें दौडाकर उसके पास छे जाता है 
ओर खुगी-खुणी वलिवेदी पर स्वाहा करवा देता हूँ । श्रेम के ही कारण 
नेता समाज के दुख को अनुभव करता हैं और उसे मिटाने के लिए 
व्याकुल रहता हैं । नेता का प्रेम व्यक्ति, कुंटुम्व में सीमित नडी होता । 
राष्ट्र ओर समस्त विव्व में व्याप्त होता हैं। इस कारण उसके प्रेम का 
अभाव तटस्थ और शत्रु पर भी पडे बिना नही रह सकता। वास्तव में 
उसकी गजन्रुता किसी से नहीं होती । वह तो वहुतो के दु खो को दूर करने 
के लिए, बहतो को सुधारने के लिए, कुछ छोगो को कप्ट पहुँचने देता है-- 
उसके वस में हो तो वह इतना भी कप्ट न पहुँचने दे । परन्तु एक तो 
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खुद ही वह अपूर्ण हे और दूसरे सारी प्रकृति पर उसकी सत्ता नही चलती 
है । बिना इस प्रेम के नेता एक मशीन का पुतला है, जिससे किसीको 
जीवन, उत्साह और स्फूर्ति नही मिलती । 

यदि नेता मे साहस और निर्भयता न हो तो वह खतरे के मौके पर 
पीछे हट जायगा और बलवान्‌ भ्त्रु हो तो दव जायगा। खतरे के मोके 
पर नेता को सदा आगें रहने का साहस होना चाहिए। जनता को भी 
उसे विकट परिस्थितियो में साहस दिखाने और प्राण तथा शरीर का 
जहा भय हो वहा बेखटके आगे कदम बढाने के लिए प्रेरित करना 
चाहिए । उसे सदा यह ध्यान में रखकर चलना चाहिए कि में कोई काम 
'किसीसे दबकर, किसी खतरे से डरकर तो नही कर रहा हूँ और यदि 
कही ऐसा प्रतीत हो तो फौरन अपने को सँमालना चाहिए । 

उत्साह नेता का जीवन है । उसका शरीर और मन ऐसा होना 
चाहिए जो थकावट को न जानता हो । उत्साह आत्मविश्वास से उत्पन्न 
होता हैं। आत्मविश्वास अपने कार्य की सत्यता से आता है। जब उत्साह- 
भग होने का अवसर आवे तो उसे सोचना चाहिए कि मेरा कार्य गलत 
तो नही है । यदि मूलत कार्य सही है तो फिर अनुन्साह या तो उसकी 
मानसिक दुर्बलता है या किसी शारीरिक रोग का परिणाम हैँ। उसे चिन्ता 
रखकर इनका उपाय करना चाहिए । उत्साह उस गुण का नाम है जो 
मनुष्य को सदा सक्तिय और तेज-तर्रार बनाये रखता है। वह जिसकी ओर 
देखता है उसमे जीवन आने लगता है । वह सोते हुओ को जगा देता है, 
जागे हुओ को खडा कर देता है और खडे हुओ को दौडा देता है । उत्साह 
के ही कारण नेता उम्र में वृढ़ा होने पर भी जवान मालम होता है। 

डुदमनीयता वह गुण है जो वाधाओ और कठिनाइयो को चीरकर 
अपना रास्ता निकाल लेता है | दुर्दमनीय यह नही कहता कि क्या करूँ, 
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परिस्थिति ही ऐसी थी । उचित और सत्य बात पर वह परमेश्वर से भी 
दवना न चाहेगा । परन्तु यदि वह गलत वात पर अड जायगा तो उसकी 
अदम्यता अधिक दिनो तक न चलेगी । आवेश, आवेग, क्रोध, उन्माद या 
मिथ्याभिमान ठढा होने पर अपने आप उसका दिल बैठने लगेगा | उसका 
तेज कम पडने लगेगा । 

प्रतिछा-पालन के बिना वह अपने साथियो और अनुयाग्ियो का 
विश्वास-पात्र न रहेगा और इस विश्वास-पात्रता के बिना उसका नेतापन 
एक दिन नही टिक सकता | प्रतिज्ञा करने के पहले वह सौ दफा विचार 
करले, पर कर चुकने पर उसे हर तरह निभावे। यदि कोई ऐसा ही 
विशेष कारण आ पडा हो तो वह इतना सबल होना चाहिए कि साथियों 
और अनुयायियो को भी जँच सके। यदि कोई व्यक्तिगत कष्टया असुविधा 
उसके मूल में हो तो यह बहुत कमजोर कारण समझा जायगा । 

निश्चलता, दढ़ता और घधीरज्ञ कठिनाइयो, सकटो के समय में 
महौषधि का काम देते है । तुफान के समय मे रयर जो सेवा जहाज 
और यत्रियो की करता है वही ये गुण विपत्ति और खतरे के समय 
करते हूँ । चचल मनुृप्य यो भी विश्वास और आदर-पात्र नहीं हो 
सकता । एक काम को पकड लिया तो फिर उसे जबरदस्त कारण हुए 
बिना न छोडने का नाम हैँ दृुढता । काम की शुरूआत करने के पहले 
खूब सोच लो, शुरू करने के बाद उसी अवस्था मे उसे बदलों या छोडो 
जब यह विश्वास हो जाय कि अरे यह तो अच्छाई के भरोसे बुराई कर 
बैठे, पुण्य के खयाल से पाप कार्य में लिप्त हो गये । कठिनाइयों मे न 
घबराने का नाम धीरज है। फल जल्दी न निकलता हो तो शान्ति 
रखने और ठहरने का नाम धीरज हैँ । कठिनाइया तो तबतक आती ही 
रहेगी जबतक कुछ लोग तुम्हारे विरोधी होगे फिर प्राकृतिक विध्न भी 
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तो आते रहते है । दोनो दशाओ में घबराने की क्या जरूरत है ? यदि 
विध्न मनुष्य-कृत हे तो उनका मूल और उपाय कठिन नही हैं । यदि 
प्राकृतिक हें और हमारे बस के बाहर हे तो फिर घवराने से क्‍या 
होगा ? बस की बात हो तो उसका उपाय करो--घवराकर बैठ जाना 
तो पद्रु से भी नीचे गिर जाना है। फल तो किसी कार्य का समय पा 
कर ही निकलता है । जितनी ही हमारी लगन तेज होगी, जितने ही 
अधिक हमारे साथी और सहायक होगे, जितने ही कम हमारे विरोधी 
होगे, जितनी ही अधिक हमारी तपस्या होगी, जितने ही अधिक अनुकूल 
अन्य उपकरण होगे, उतनी ही जल्दी सफलता मिलेगी । सो यदि फल 
वाछित समय तक न निकलता हो तो पूर्वोक्त वातों में से ही एक या 
अधिक बातो की कमी उसका कारण होगी । वह हमे शोधना चाहिए और 
यह विग्वास रखना चाहिए कि कार्य का फल अवश्य मिलता हैं। 
सहनशीलता, विपक्षियो को नि शस्त्र करने में और अपने वडप्पन 
का प्रमाण जगत्‌ को देने के लिए बहत आवश्यक है । जब कोई हम पर 
वार करता है, या हमे कप्ट पहुँचाता है, तव हम यदि बदले मे उस पर 
वार नही करते है, या उसे कप्ट नही पहुँचाते हे, उस कष्ट या वार को 
शान्ति से पी जाते हें तो उसे सहनशीलता कहते हैँ । परन्तु यदि हमने 
डरकर या दबकर ऐसा किया तो वह सहनजीलता नही, दबव्वूपन है । 
सहनणीलरूता तभी कही जायगी जब उसे कष्ट पहुंचाने या प्रहार करने 
का सामथ्ये या साधन हमारे पास हो और फिर हम सहन कर जाये। 
किसीके अपराध को सहन करने के वाद भूल जाना क्षमा कहलाती हैँ 
और जव हम उसके साथ पूर्ववत्‌ ही सज्जनता का व्यवहार करते हे तब 
वह उदारता हो जाती है। सहनशीरता और उदारता की जितनी 
आवश्यकता अपने लोगो के लिए हैं उससे अधिक तटस्थो या विपक्षियो 
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कि 


के लिए है । क्योकि अपनो की ओर तो इन गृणो का प्रवाह सहज ही 
दोता है, परन्तु जब इसरो की ओर हो तब उनकी विशेपता और 
मूल्य बढ जाता है । लोग जितना ही अधिक यह अनुभव करेंगे कि तुम 
अपने प्रति पक्षी से अधिक न्‍्यायी, अधिक झान्तिमव अधिक नीतिमान्‌, 
अधिक सभ्य, अधिक सज्जन हो, उतना ही तुम्हारा पक्ष अधिक प्रवरू 
होगा, उतनी ही तुम्हारी अधिक सहायता वे करेगे जोर यह सहनगीलता 
और उदारता के ही बरू पर हो सकता हूँ । 

गम्भीरता एवं स्थिर और शान्त चित्तता से नेता का ठोसपन और 
मानसिक समतोलता सूचित होती हैं। गम्भीरता का मतलूब कपठाचरण 
नही हे, वल्कि किसीकी वात को पेट में रखने, उसके सब पहलुओ पर 
घीरज के साथ विचार करने की शक्ति हैं । यदि आपके साथियो और अनु- 
यायियो को यह जका रहती है कि आपके मन में बात समाती नही है, 
आप चटपट ही बिना आगा-पीछा सोचे और गहरा विचार किये ही कुछ 
कह डालते और कर डालते हे तो आपके निर्णयो पर उनकी श्रद्धा नही 
वठेगी और आपकी बातो को वे शका की दृष्टि से देखते और दुविधा में 
पडते रहेगे । 

आशाचवादिता और निःशंकता अन्त करण की स्वच्छता का चिन्ह है। 
जिसका हृदय मलिन नही है, उसे अपने कार्ये की सफलता पर अवच्य ही । 
श्रद्धा रहेगी और दूसरो की ओर से उसे सहसा खटका न रहेगा । जिसका 
चित्त शुद्ध है, वह दूसरो की सत्प्रवृत्तियो को ही अधिक देखता है और इसलिए 
आश्ावान्‌ तथा नि शक रहता है। जिसे दूसरो की;दुष्प्रवृत्तिया अधिक दिखाई 
देती है वह निराशावादी क्यो न होगा ? परन्तु दूसरे के "षो को देखने- 
वाला नायक नही वन सकता । जो खुद ही आश्या-निराशा से पद-पद पर 
चछित होता रहता है उससे दूसरे आशा का सन्देश कैसे पा सकते हें ? 
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व्यसनो में फेंसना इन्द्रियो के अधीन होना है । जो इन्द्रियों का 
गुलाम है, समझ छीजिए, उसे दूसरो से अपने साथियो या अनुयायियो से 
एवं विरोधियों से भी कही न कही अनुचित रूप से दव जाना पडेगा और 
विरोधी तो उसके इस रोव से जरूर बहुत फायदा उठा सकता है एव 
उसे पछाड सकता हैं । ' 

ये तो हुए नेता के आवश्यक नैतिक गुण । बौद्धिक गुणो मे दृरद्‌शिता 
इसलिए आवश्यक है कि वह अपने साथियो और अनुयायियो को दूर के 
खतरो से बचाता और सावधान करता रहे । प्रसंगावधान इसलिए 
उपयोगी है कि कठिन समय पर, विषम परिस्थिति मे, ठीक निर्णय कर 
सके । शोप्ननिर्णयत्ता के अभाव में 'समय निकल जाने पर' पछताना 
पडता हैं। जो निर्णय करने में मन्द तथा आलूसी है उसका प्रभाव अपने 
तेज-तर्रर सैनिको पर नही पड सकता और उसे खुद भी सदा आनन्द और 
उत्साह की प्रेरणाये नहीं हुआ करेगी। बल्कि यो कहना चाहिए कि 
हृदय के स्वंदा सजीव और जाग्रत आनन्द तथा उत्साह से ही शीघ्र 
निर्णय-गक्ति मनृष्य में आती है । जो सदा प्रसन्न और जागरूक रहता है 
उसकी बुद्धि खाडे की धयर की तरह दोनो तरफ के तकों और विचारो को 
काटती हुई खद्‌ से निर्णय कर देती है। विवेक शोलता के मानी हैं 
सदा सार और असार का, लाभ और हानि का, कतंव्य और अकतंव्य का 
ओचित्य और अनौचित्य विचार करते रहना, अपनी मर्यादाओ एवं देण, 
काल, पात्र का विचार रखना । जो इतना विवेक और विचारशील नही है, 
वह पद-पद पर सकटो, निराशाओ और असफलताओं से घिरा रहता हैं। 
शीक्ष निर्णय तो हो पर हो वह विवेक पूर्वक । विवेक की मात्रा जितनी 
अधिकहोगी,निर्णय भी उतना ही शीघ्र और शुद्ध होगा । आज्ञादायित्व वे 
बिना तो नेता का काम एक मिनिट नही चलू सकता। उसे दूसरो से काम 
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कराना पठता है श्रौर सो भी बहुताग मे आना देकर ही । इसमें वही सफल 
हो सकता है जो आज्ञा-पारून के महत्व को जानता हो, जो स्वय स्वेच्छपा 
दूसरो की आजा में रह चुका हो । यदि हमने कोई आज्ञा दी और पालन 
फरनेवाले के सिर पर वह एक वोझ वनकर बैठ गई तो उसमे न लाभ हे 
न लुत्फ । नेता की आज्ञा, श्र अनुयायी की इच्छा, दोनों घल-मिल 
जानी चाहिए | अनुयायी की भाषा में वह आज्ना भछे ही हो, नेता के 
स्वभाव में वह प्रेम का सन्देण हो जाना चाहिए। अनुयायी की स्थिति, 
शक्ति, योग्यता का सतत विचार करते रहने से ही ऐसी मानसिक 
स्निग्धता आ जा जाती हैं कि नेता का इग्रित, तृपित अनुयायी के लिए 
पानी की बूद हो जाती हैं । ऐसे स्नेह-मय सम्बन्ध के बिना आज्ञा-दायित्व 
“फौजी कानून! का दूसरा नाम हो जाता है और केवल पेट-पालू ही, यन्त्र 
की तरह, उसका किसी तरह पालन कर देते हैँ । नेतृत्व की सफलता के 
लिए यह स्थिति बिल्कुल हानिकर हैं । 

शारीरिक और व्यावहारिक गुणो के लाभ स्पष्ट है। ये वौद्धिक और 
नेतिक गृणो से उत्पन्न होने या वननेवाली प्रवृत्तिया अथवा आचार हे। 
नलियमनिष्ठा सत्यगीलता का एक उप-गुण है और सुव्यवस्थित रहने 
और रखने के लिए बहुत उपयोगी है । प्रकृति में नियम ओर व्यवस्था है । 
नियमित जीवन से सुव्यवस्थितता आती है | वाहरी अव्यवस्था जरूर ही 
किसी अन्दरी विगाड की सूचक है। ऐसे लोग भी पाये जाते है जो अन्दर 
से बिल्कुल अच्छे किन्तु बाहरी बातो मे उदासीन होते है । लेकिन उनमे 
और अनियमित, या अव्यस्थित आदमी में भेद होता है। उनकी उदासीनना 
बाह्य बातो से विरक्ति का फल हैँ । वह उनके जीवन में हर “जगह 
दिखाई देगी । परन्तु अव्यवस्यितता ओर अनियमितता मानसिक दुर्वलूता 
का चिन्ह है और दो० है । कए सहिष्णुता साहस का परिणाम है । 
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जिसके गरीर को कप्ट उठाने का अभ्यास नहीं हें वह साहस से जी 
चुराने लगेगा और अन्त को कायर वनजायगा । आरोग्यता-फुरतीला- 
पन नियम-पूर्ण जीवन से आता हैं ओर घरीर को कार्यक्षम बनाये रखने 
के लिए अनिवायें हे । बीमार और सुस्त नेता अपने साथियों और अनु- 
थायो के सिर पर एक वोझ हो जाता हे । मिलनसारी ओर हरदिल 
अजीजी शेममय जीवन और सहनगीलता से बननेवाला स्वभाव है | 
जिसने अपने हृदय को मधुर वना लिया है, उसकी तमाम कटुता, तीखा- 
पन और मलिनता निकाल दी है वह मिलनसार और जिसने दूसरों के 
लिए अपनी घिसाई और पिसाई को जीवन का धर्म बना लिया हू वह 
हरदिलअजीज क्यो न होगा ” इनके बिना दूसरो के हृदय को जीतने का 
अवसर नेता को नही मिल सकता। भाशचारापन मिलनसारी ओर 
कौटुम्विकता का दूसरा नाम है। भातृभाव मे समान और स्लनेहपूर्ण 
व्यवहार तथा कौटुम्विकता मे समान-स्वार्थ की भावना हैँ। यह नेता 
की विशाल हृदयता का सूचक है । इस भावना के कारण नेता किसी- 
को अपना जनत्रु नहीं समझ सकता और वह अजेय हो जाता हैं । 
कुशछता सत्य और अहिंसा के सम्मिश्नण से पैदा होती हैँ । तेज के 
साथ जब हृदय की मिठास मिलती है तो जीवन में कुशलता अपने आप 
आने लगती है । कोरा सत्य-व्यवहार उदहण्डता में परिणत हो सकता 
हैं, अहिंसा की मिठास उसको मर्यादा में रखती और रुचिकर वना 
देती हे । प्रसग को देखकर बरतने, निश्चित प्रभाव डालने और इच्छित 
परिणाम निकालने के यत्न का नाम कौशल है । यह चित्त की समता 
से प्राप्त होता हैं। समाचातुरों कुशलता का ही एक अग हैं। जिसे 
समाज के भिप्टाचारो का ज्ञान नही है, जिसे मानसिक जगत्‌ के व्यापारो 
से परिचय नही है, वह सभा-चतुर नही हो सकता। ओर जिसे समाज 
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के भिन्न-भिन्न मनोवृत्तियों, ठझचियो और विचारों के लोगों से काम लेना 
है, सामृहिक रूप में काम करना ओर कराना है, उसमे सभाचातुरी का 


गुण बहुत आवश्यक है । 
[ ३ | 
नेता के साधन, 


शधोजक और कार्यकर्ता या स्वय सेवक तो नेता के साथी हुए, 
उसके गुण उसकी मूल सम्पत्ति हुईं, उसका व्यावहारिक ज्ञान, 
धन और ससाचार-पत्र उसकी सफलता के जबरदस्त साधन है । जनता 
को ज्ञान-दान करने के लिए उसे विद्वत्ता की और उत्थान-सामग्री देने के 
लिए भावुकता की आवश्यकता है। उसमें मौलिकता भी होनी चाहिए । 
हम मानते हे--'सत्य ज्ञानमनन्तम्‌/--अर्थात्‌ यह जगत्‌ सत्यमय है, 
जशञानमय है, ब्रह्ममय है । ऐसी दशा में इस ज्ञान से बढ़कर मौलिकता 
और क्या होगी ? पर सत्य, जान, ब्रह्म, या आत्मा के समस्त स्वरूपो 
को, अग्रो को, सम्पूर्ण प्रकाश को समय की आवश्यकता के अनुसार समाज 
के सामने रखने मे अवश्य मौलिकता आती है । महात्मा गाधी का ही 
उदाहरण लीजिए । अहिसा का सिद्धान्त आर्य-जीवन में कोई नई बात 
नही है, किन्तु उन्होने उसे सर्वसाधारण राष्ट्रीय और सामाजिक जीवन 
में प्रविष्ट करके एक नई ज्योति ससार को दी है | 
पर यह मौलिकता केवल अध्ययन से नहीं आ सकती । मनन उसका 
मुख्य आधार है। अध्ययन मतन के लिए किया जाता है। अध्ययन से 
ज्ञान में व्यापकता आती हँ--किन्तु मनन ज्ञान मे व्यक्तित्व लाता है । 
अध्ययन और मनन की पूर्णता की कसौटी यह हैँ कि उस विषय में हम 


ग्६्‌७ नेता के साधन 


बिना किसीसे पूछे स्वय निव्चित राय और निर्णय दे सके और विना 
किसी ग्रन्थ या गुरु के वचनों के प्रमाण के स्वत अपने वर पर अपने मत 
को प्रतिपादित और सिद्ध कर सके । इतनी पूर्णता के वाद ही ज्ञान में 
नवीनता या मौलिकता आ सकती हैं । 

अपनी मानसिक अवस्था से जगत्‌ की मानसिक अवस्था की सतत 
तुलना करने रहने से ही व्यावहारिक ज्ञान आता है । अपना और जमगत्‌ 
का--समाज का--समन्वय ही व्यावहारिकता है। नेता को इतनी वातो 
का व्यावहारिक नान अवध्य होना चाहिए--- 

(१) समाज को कहा ले जाना हैं ? 

(२) समाज की वर्तमान दया क्‍या है ? 

(३) कौन-कोन-से पुरुष या सस्था समाज को प्रभावित कर 
रहे है ? 

(४ ) उनसे मेरा सम्बन्ध, या उनके प्रति मेरा रुख क्‍या होना 
चाहिए ? ह 

(५ ) कौन छोग मेरे विचार या कार्यक्रम के विरुद्ध हे ? 

(६ ) उन्हें में अपने अनुकूल किस तरह बना सकता हूँ ? 

( ७) जो अनुक्ल है उनसे किस-किस प्रकार से सहायता लीजाब ? 

(८ ) सर्वे-साधारण शिक्षा और सस्कार की किस सतह पर हूँ ? 

(९ ) समाज के सूत्र जिनके हाथो में हें उनका समाज पर कितना 
और कंसा प्रभाव हैं । 

( १० ) भेरे प्रति, या मेरे विचारो के प्रति उनके क्‍या भाव है ” 

( ११) किस हद तक उनका विरोध करना होगा ? 

( १२) विरोध में जनता कहा तक सहायक होगी ? 

( १३ ) जनता को विरोध के लिए कंसे तैयार किया जाय ? 
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( १४ ) वे कौन-सी बाते है जिनसे जनता को कृप्ट है और जिनके 
ञझारण जनता उनसे दुखी या अप्रनन्न हे ? 

( १५ ) विरोधी प्रवलछ हुए तो सकट-फकाल में क्या-क्या करना 
उचित हूँ ? 

(१६ ) उस समय जनता क्‍या करे ? 

( १७ ) दूसरे समाज यथा देश के कौन छोग था सन्‍्याय मेरे उद्देण 
से सहानुभूति रखती हू ? 

( १८ ) उनका मेरे समाज या राज्य से क्या और केसा सम्बन्ध है ? 

( १९ ) मेरे उद्देश या कार्यक्रम के पोषक पूर्गवर्ती ग्रन्थ, व्यक्ति 
कौन-कौन है और युक्तिया क्या-क्या हैँ ? 

(२० ) समाज में प्रचलित धर्म, सस्क्ृति, परपरा और स्डिया 
क्या-क्या है, लोगों की मनोभावनाये कैसी हे, वे भावक है, ठोस है, वहादुर 
हू, पोच है, अवखड हेै,--उनके त्योहार और मान्यताये क्या-क्या हे ? 

(२१ ) उनके दोप ओरे दुर्व्यंसन क्या-क्या हैं ? आदि, आदि। 

घन भी नेता का एक साधन जरूर है, पर मानसिक और नेतिक 
साधन-सम्पत्ति तथा विव्वासी साथियों के मुकाबले में यह बहुत गौण 
है । फिर भी उसके ऐसे धनी मित्र जरूर हो जो समय-समय पर उसके 
अर्थभार को घटाते रहे । किन्तु उसके धन का असली जरिया तो जनता 
का हृदय ही होना चाहिए। अधिकारियों में भी उससे मिन्नता और 
साहानुभूति रखनेवाले कई लोग होने चाहिए। ये उसके चरित्र की उच्चता 
से ही मिल सकते है । चरित्र मे मुस्यत तीन बाते आती हू (१) वात की 
सचाई, (२) गाठ की ( धनकी ) सचाई और (३) रूगोट की सचाई । 

उद्देश तो नेता का महान्‌ और जन-हितकारी होता ही है | स्वभाव 
भी उसका मधुर और प्रकृति मिलनसार होनी चाहिए । सच्चाई, अच्छाई 


रह पतन्न व्यवसाय 


और गुण के प्रति प्रीति और अत्याचार, अन्याय, झूठाई, बुराई के 
प्रति मन मे तिरस्कार ओर प्रतिकार का भाव होना चाहिए। पहला 
गृण उसे भले आदमियो का मित्र वनावेगा और दूसरा बुरो को मर्यादित 
तथा हतवल | सकट का अवसर हो तो पहले सबसे आगे होने की और 
यथ तथा पुरस्कार का पसग हो तो पीछे रहने की प्रवृत्ति होनी चाहिए । 
आत्म-विज्ञापन उतना ही होने दे जितना कि उद्देण सिद्धि के लिए 
आवश्यक है । सदा अपने हृदय पर चौकी बिठा रकखे कि अपनी निजी 
प्रशसा या वडाई का भाव तो आत्म-विज्ञापन की प्रेरणा नही कर रहा है । 


[४ | 
पत्र-व्यवसाय 


सूृततारपत्र यो तो साहित्य-जीवन का एक अगर है । साहित्य का 
जीवन में वटी स्थान ओर काम हैं जो मनुप्य-शरीर में दिल 

ओर दिमाग का होता है । साहित्य न केवल जान-मामग्री ही समाज को 
देता है, बल्कि हृदय-बल भी देता है | मनुष्य के मन में एक वात पैदा 
होती है बह उसे लिखकर या कहकर प्रकट करता है। उसका भाव या 
विचार अक्षर-बद्ध कर लिया जाता है, यही साहित्य हे । ससार में जो- 
कुछ वाकमयश-चाड मय--है वह सब साहित्य हैं। इसमे आशव्यात्मिक जान 
देनेवाले वेद, दर्शन, उपनिपद्‌ भी हे, भौतिक और लोकिक ज्ञान देनेवाले 
विज्ञान तथा आचार-गास्त्र हे और हृदय को उत्साहित, आनदित रमणीय 
एवं वलिप्ठ बनानेवाले काव्य-नाटकादि भी हैं । इस तरह सावंजनिक 
जीवन के बहुत बडे आधार सामयिक पत्र-पत्रिकायें भी साहित्य के हो 
अन्तगंत हे । साहित्य के बिना जीवन यदि असभव नहीं तो सस्कारहीन 
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और निर्जीव होकर रहेगा । यदि साहित्य न हो तो मानव-श्षिक्षा और 
सुधार कठिन होजाय । साहित्य जीवन का केवल पथ-श्रदर्गक और उत्साही 
साथी ही नही, वल्कि उसकी आखे भी है । साहित्य समाज का प्रतिबिब 
भी होता है । जो कुछ हमारे जीवन और समाज में होता है उसे हम 
साहित्य के द्वारा ही देख सकते है। प्राचीन जीवन को हम इतिहास- 
साहित्य के द्वारा देखते और लाभ उठाते है एवं वर्तमान जीवन को साम- 
यिक पत्रों के हारा बनाते ह । 

इस कारण पत्र-व्यवसाय भी नेता के कार्ये का एक बृहत्‌ अग हो 
गया है । आधुनिक जगत्‌ मे समाचार-पत्र एक महती शक्ति है । वह जन 
समुदाय की बलवती वाणी है। अपने विचारो, भावों को जन-समुदाय तक 
पहुँचाने के वाहन है । छोकमत को जाग्नत करने के साधन है । जन-शक्ति 
के प्रतिकार-अस्त्र हे। इनका उपयोग, प्रयोग या व्यवहार करना साधारण 
वात नही है । जो चीज जितनी ही प्रभावगालिनी होगी उसका उपयोग 
उतना ही जिम्मेवारी और सोच-समझ के साथ करना होगा । यदि किसी 
बात का असर सैकडो लोगो पर पडनेवाला हो ज्ञो उसका उपयोग करने 
के पहले पत्रकार को बीस दफा उस अक्षर पर विचार करना होगा । 
आजकल पत्र-व्यवसाय बहुत मामूली धन्धा बन गया है । जिसे और कोई 
काम न मिला, उसने झट एक अखबार निकाल लिया--ऐसी कुछ दशा 
हो रही है । या जरा चटपटा लिखने की कला सध गई, किसीकी घूल 
उडाने की जी में आ गई, किसीसे झगडा हुआ और विरोध करने को 
तबीयत चाही और अखबार निकाल दिया । ऐसी हलकी हालत असल 
में पत्र-व्यवसाय की न होनी चाहिए । यह स्थिति समाज की समझदारी 
के प्रति कोई ऊँचा खयाल नहीं बनने दे सकती। वास्तव में पत्र- 
व्यवसाय उन्ही लोगो के हाथो मे होना चाहिए जो बहुत, दूरदर्शी, 
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अभावशाली, अनुभवी, विः्वासनीय, विचारक, आदर्ण चरित और विवेक 
जओील हो । 

पत्र-व्यवसाय मे सपादक मुस्य है। यह काम या तो नेता स्वय 
करता है, या उसका कोई विश्वस्त साथी | पत्र-व्यवसाय दो भागों में 
चेट जाता है. एक तो देनिक और सप्ताहिक पत्र दसरे मासिक और 
जैमासिक पत्र--या यो कहे कि एक तो समाचार-पत्र ओर दूसरे विचार- 
पत्र । दोनो के सपादक भिन्न-भिन्न श्रेणी के होते हैं । पहले प्रकार का 
सपादक प्रधानत आन्दोलनकारी होता है और दूसरे प्रकार का विचार- 
प्रेरक । सामाजिक पत्रकार समस्याओ को सुलझाता है, दृरवर्दी परिणाम 
निकालनेवाली घटनाओ की विवेचना करता हैं, विचार-जगत्‌ मे काम 
करता हैँ, तहा समाचार-पत्रकार प्रत्यक्ष या कार्य-जगत्‌ मे काम करता हैं, 
घटनाओं का सग्रह करता हैं और उन्हे अपने प्रभाव के साथ जनता तक 
पहुँचाता है । समाचार-पत्रकार जो सामग्री उपस्थित करता है उसके 
दूरवर्ती परिणामों और तत्वों की छान-बीन सामयिक पत्रकार करता है। 
या यो कहे कि सामयिक पत्रकार जिन वीजो को विचार-जगत्‌ मे बोता 
है उन्हे समाचार-पत्रकार कार्थ-जगत्‌ मे पल्‍लवित, पुष्पित और फुल्लित 
करता है । समाचार-पत्र की दृष्टि आज पर रहती है और सामयिक पत्र 
की कल पर । एक योद्धा है और दूसरा विचारक । एक क्षत्रिय है दूसरा 
ब्राह्मण । एक में जक्ति हे, दूसरे में शान्ति । चूकि दोनो के क्षेत्र और 
कर्तव्य भिन्न हे इसलिए दोनो की योजना भी भिन्नन्भिन्न होनी चाहिए । 
एक कमं-प्रधान और दूसरा विचार-प्रधान होना चाहिए । दोनो दाओ 
में सम्पादक उच्च कोटि का होना चाहिए। क्ण्गेकि हजारो के जीवन के 
सुख-दु ख की जोखिम उसके हाथ में है। छेखक के गुणो के साथ-साथ 
सपादक में प्रचारक के गुण भी होने चाहिए। उसमे ऊँचे दर्जे के मानसिक 
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नैतिक, और वौद्धिक गुण होने चाहिएँ। नेता में और सपादक में इतना 
ही अन्तर है कि नेता कार्यो में प्रत्यक्ष पडकर जनता को अपने साथ ले 
जाता है और संपादक केवल पत्र-द्वारा उन्हे प्रेरित और जाग्रत करता 
है । आजकल की आवश्यकताये ऐसी हे कि नेता प्राय सपादक होता है । 
जिसके पास पत्र नही वह सफल नेता नही हो सकता । इसका यह अर्थ 
नही है कि सभी सपादको मे नेता की योग्यता होती है। परन्तु नेता में 
सम्पादक की योग्यता अवश्य होनी चाहिए । 

संपादक के पास एक अच्छा पुस्तकालय और एक अच्छा विद्वानों 
ओर प्रभावशाली लोगो का मित्र-मण्डल होना चाहिए। समाचार लाने- 
वाले स्थानिक तथा प्रान्तीय कई सवाददाता होनें चाहिएँ। ये उसकी 
आखे है । इसलिए ये बहुत जँचे हुए आदमी होने चाहिएँ। प्रभावशाली 
सपादक के पास अपना 'निजी प्रेस होना बहत आवश्यक है । कम से कम 
एक साथी ऐसा जरूर हो जिसके भरोसे वह बाहर जा-आ सके । एक 
ऐसा विश्वसनीय साथी भी हो जो प्रवध-विभाग की ओर से सपादक को 
निश्चिन्त रखता रहे । 

लेखन-शैली स्पप्ट, ओजस्विनी और तीर की तरह सीधी दिल की 
सतह तक पहुँचनेवाली हो । कैसा भी क्षोभ ओर घबराहट का समय हो 
उसे जान्‍्त और एकाग्र चित्त से लेख लिखने का अभ्यास होना चाहिए। 
लेख और टिप्पणी के विपयो को महंत्व के अनुसार छाटने की त्वरित- 
जक्ति उसमे होनी चाहिए। थोडे में उनकी मुख्य-मुख्य बाते अपने 
सायियो को समझा देने की योग्यता होनी चाहिए। जीघृ-निर्णय का 
गुण सपादक में होना आवश्यक हैँ । एक सरसरी निगाह में सब कुछ 
देख लेने का अभ्यास होना चाहिए। सपादक अपने दफ्तर में आख 
खोलकर आता है और अपने कमरे में एक एजिन की तरह बैठता हैं । 
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दफ्तर मे दो आदमियो से उसका काम विशेष पडता है--व्यवस्था- 
पक और उपसपादक । इन दोनों के सुयोग्य होने से सपादक का बोझ 
बहुत कम हो जाता है। वडे सौभाग्य से ही ये दो व्यक्ति सपादको को 
मिला करते है । इन्हीके द्वारा वह सारे दफ्तर और पतन्न के तमाम 
कामो का सचालन करता है । 

ताजे अखबार सपादक का जीवन हैं । दफ्तर मे आते ही सपादक 
सब से पहले डाक और ताजे अखबार पर हाथ डालता हैँ । खास-खास 
लेख, पत्र-सपादक खुद अपने हाथो से लिखता है। सपादक रोज चाहे 
अपने दफ्तर की छोटी-छोटी बातो को न देखे, परन्तु उसे हर छोटी-से- 
छोटी बात का स्वयं जान और अनुभव होना चाहिए । छोटी बातो की 
उपेक्षा तो वह हरगिज न करे । आलस्य और गफलत ये दो सपादक के 
शत्रु हे । वह फुरतीला हो, पर छापरवाह नही, वेगार काटने की 
आदत बिल्कुल न हो । उसे सदेव स्मरण रखना चाहिए कि उसके सारे 
गृण-दोषो का असर अकेले दफ्तर पर ही नही, उसके सारे पाठक वर्ग 
पर पडता है । इसलिए उसे अपने आचार-विचार के वारे में सदा जाग- 
रुक और सदा सावधान रहना चाहिए । वह खुद जैसा होगा वैसा उसका 
पत्र, उसका दफ्तर और अन्त में उसके पाठक होगे । इसलिए सपादक 
के लिए यह परमावश्यक हैं कि वह सदा अपने आदर्शो से अपनी 
तुलना करता रहे और उसतक पहुँचने का प्रयत्न बडी तत्परता से करे । 
जितना ही वह ऐसा करेगा उतना ही अपने पाठको---अपने समाज--- 
को उस तरफ ले जा सकेगा । हम निरचय रक्खे कि हमारी कृति हमसे 
बढकर नहीं हो सकती । हम विश्वास रवखे कि हमसे बढकर योग्य 
पुरुप सहसा हमारे पास नहीं टिकेया । इसलिए अपनी योग्यता बढाने 
की चिन्ता सदेव सपादक को रखनी चाहिए । उसका यह स्वभाव ही 
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बनजाना चाहिए कि इस नये आदमी के मुकावले में मुझमें किन-किन 
बातो की कमी है । अपनी कमी को उसे प्रसगानुसार स्वीकार भी करते 
रहना चाहिए | इससे उसमें वृथा अभिमान भी न पैदा होगा और उससे 
अधिक योग्य साथी उससे सच्चा प्रेम रक्खेगे। मिथ्याभिमानी पुरुष 
योग्य साथियो को खो देता है । 

सम्पादक रोज अपने दफ्तर के सब कर्मचारियों से चाहे मिले नही, 
पर किसे कोई कष्ट तो नही है, किसीके यहा कोई बीमार तो नही है, 
इसकी जानकारी उसे अवश्य रखनी चाहिए | और ऐसे अवसरो पर बिना 
उनके चाहे भी उसकी प्रकृत सहानुभूति उनपर प्रकट होनी चाहिए । 

सम्पादक को चाहिए कि जो-कुछ लिखे परिश्रम करके, सोच समझ 
कर लिखे | ऊट-पटाग या अनुपयोगी कुछ न लिखें। उसके ज्ञान मे यदि 
मौलिकता न हो तो उसके प्रतिपादन और विवेचन मे अवश्य उसके 
व्यक्तित्व की छाप होनी चाहिए | कुछ-न-कुछ चमत्कार या विलक्षणता 
होनी चाहिए । किसीकी लेखन दौडी या भाषा-प्रणाली का अनुकरण 
करने की अपेक्षा उसे अपनी विशेषता का परिचय देना चाहिए। बह 
अपने विषय मे गरकाब हो जाय--उसे आत्मसात्‌ करके । फिर हृदय में 
जेसा स्फुरण हो वैसा लिख डाले । उसमें जरूर विशेषता होगी--अपना 
पन होगा । मन में मन्थन होते-होते एक बात दिल में उठी । जिस जोर 
के साथ वह पैदा हुईं, जिस सचाई के साथ आपके दिल में वह रम रही, 
जिस गहराई के साथ वह जड पकडे हुए है उसीके साथ आप लिख 
दीजिए---आपका छेख प्रभावशाली होगा, उसमे ओज होगा, उसमे 
चमत्कार होगा । यदि चीज पूरे वह के साथ आपके हृदय की तह से 
निकली है तो वह जरूर दूसरे के दिल पर चोट कर देगी। बस आप 
सफल लेखक हुए । जिन-जिन कारणो से आप अपने निष्कर्ष पर पहुँचे है 
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उन्हें भी आप लोगो को समझाने के लछिए दीजिए---आपका लेख युक्ति- 
संगत होगा । क्यो आप उस लेख या पुस्तक को लिखे विना और समाज मे 
उसे उपस्थित क्रिये बिना रह वही सकते--यह आप लोगो को समझाएँ, 
आपके लेख या पुस्तक को वे चाव से पढेगे । आपको यह भी सोचना होगा 
कि भाषा कैसी हो । यदि लेस सर्वसावारण के लिए है तो भाषा बहुत 
सरल, सुवोध लिखनी होगी । छेख लिखकर आप अपने घर की स्त्रियो 
को पढ सुनाइए--उनकी समझ में आ जाय तो अपनी भाषा को सररू 
समझ लीजिए। एक-एक बात खोलकर समझनी होगी । ठेठ तह तक पाठक 
को पहुँचा देना होगा । यह आप तभी कर सकेगे जब आप खुद उस चीज 
को अच्छी तरह समझे हुए होगे । छोटे-छोटे वाक्य और बोलचाल के 
शब्द होगे। क्लिप्ट जब्दों और लम्बे-लम्बे वाक्यों का प्रयोग एवं उलझी 
हुई भाषा लिखना आसान है । सरल जब्द, छोटे वाक्य और सुलझी हुई 
स्पष्ट भापा लिखना बहुत कठिन है। भाषा में यह गुण चिन्द्रन-मनन से 
आता है। जब कोई चीज हमारी आखों के सामने हो तो उसका सीधा- 
सादा वर्णन करना आसान होता हैं। इसी तरह जब किसी विपय का 
सारा चित्र हमारे मन की आखो के सामने खिचा रहे तो उसका परिचय 
पाठको को बहुत सरलता से कराया जा सकता हैं | पर यह तभी सभव है 
जब उस विपय पर इतना आधिपत्य कर लिया हो कि विपय का ध्यान 
आते ही उसकी तसवीर सामने खडी हो जाय । 

यदि श्रेणी विज्ेप के लिए लिखना हो तो भाषा उनकी योग्यता के 
अनुरूप होनी चाहिए । फिर गहन और जास्त्रीय विषय की भाषा से 
थोडी-बहुत क्लिष्टता आ ही जाती हैं। पारिभाषिक जब्दो का प्रयोग 
अनिवायें हो जाता है । किन्तु आम तौर पर भाषा में तीन गुण होने 
चाहिएँ--सरलता, सुन्दरता, सक्षिप्तता | सरलता का अर्थ ऊपर आच॒का 
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है । सुन्दरता का अर्थ है रोचकता और प्रभावोत्पादकता । भाषा ऐसी 
मनोहर हो कि हृदय में बैठती चली जाय । भाषा हमारे अन्त करण का 
प्रतिविब है | दूसरे से हमारे हृदय को मिलानेवाला साधन है। अतएव 
भाषा को मनोहर बनाने के लिए अन्त करण को मनोहर और रुचिर 
बनाना चाहिए । हृदय जितना ही सुरुचिपूर्ण, सुसस्क्ृत, मधुर होगा उतनी 
ही भाषा मनोहर होगी । सुन्दरता का अर्थ कोरे शब्दालकार नही, वागा- 
डम्बर नही । सच्चे हृदय की व्याकुल वाणी में असर होता हैं। गब्द- 
सौन्दर्य की अपेक्षा भाव-सौन्दर्य पर मुख्य ध्यान देना चाहिए । भाव भाषा 
को अपने आप चुन लेते है और अपने साचे मे ढाल छेते है । भाषा पर 
अधिकार पाने के लिए सब से जरूरी बात है शब्दो, मुहावरों, लोकोक्तियो 
का सग्रह । यह अच्छे-अच्छे लेखकों की रचनाओं को पढते रहने से होता 
है । एक ही अर्थ के कई दरृब्दों की ध्वनियो को अच्छी तरह समझना 
चाहिए । पुनरुक्ति से भापा को बचाना चाहिए। ग्राम्य बब्दो का प्रयोग 
बिना आवश्यकता के न करना चाहिए। 

सक्षिप्तता का अर्थ यह है कि काम की और आवश्यक वाते ही लिखी 
जायें। सक्षिप्त भापा वह जिसमें से न एक जब्द निकाला जा सके, न 
जोडने आवश्यकता रहे । लिखते समय मुत्य और गौण बात का भेद 
सेव करते रहना चाहिए । यह सोचना चाहिए कि यह बात यदि न लिखी 
जाय तो क्या काम अड जायगा ? अत्यन्त महत्वपूर्ण बाते ही लिखी 
जाये । साधारण बाते तभी लिखी जाये जब वे महत्वपूर्ण बातो की पुष्टि 
के लिए आवश्यक हो । बात जो लिखी जाय वह सच्ची हो । क्रोघ में 
कोई बात न लिखनी चाहिए । क्रोघावेश में जितना लिखा गया हो उसे 
वेरहम बनकर काट देना चाहिए। क्रोध या द्वेषवश लिखी गई भाषा यदि 
सुन्दर बनगई हो तो भी वह अभीष्ट परिणाम न पैदा रेगीक | वह पाठक 


३०७ पत्र-व्यवसाय 


के मन में क्रोध और द्वेंप पैदा करेगी। भाषा का यह गुण हैं कि आप 
जिस भाव से लिखेगे वही वह पाठक के मन में पैदा करेगी। जो भाषा 
हमारे हृदय के भाव दूसरे के हृदय में तद्गत्‌ जाग्रत कर देती है उसे 
प्रभावशालीनी कहते हे । लेखक जितना ही समर्य होगा उतना ही 
उसकी भाषा में प्रभाव होगा । कोध, द्वेष, असूया ये मानव हृदय के 
दुविकार है और इनसे लेखक या पाठक किसीका लाभ नही हैँ। अपने 
हृदय की बुराई सैकडो-हजारो घरो में पहुंचना साहित्य और समाज की 
घोर असेवा करना है। इसलिए लेखक को सदैव इस वात का ध्यान रखना 
चाहिए कि उसके भाव समाज का कल्याण करनेवाले हो । उत्साह और 
प्रसन्न चित होकर निविकार भाव से लिखने बेठेगे तो भाषा साथु, सजीव 
और प्रभावोत्पादक होगी । हम जैसे होगे वैसी ही हमारी भाषा होगी 
इसलिए भापा-सौन्दर्य के बाह्य साधनो की अपेक्षा लेखक को अपने 
आन्तरिक सौन्दर्य की वृद्धि का ही सदा ध्यान रखना चाहिए । 

लेख में सरलता और सक्षिप्तता लाने के लिए दिमाग में हर चीज 
को टुकडें-टुकडे करके देखने का गुण होना चाहिए। इससे विषय का 
असली स्वरूप और महत्व समझ में आ जाता है और गेट में से भूसी को 
अलग करना आसान हो जाता हैं। अब आप अपने मतलूव की वाते 
चुनकर ठीक सिलसिले से रख दीजिए । आपका लेख सक्षिप्त रहेगा और 
सरल भी वन जायगा। जैसे एक डाक्टर शरीर को चीरकर हरएक 
रगोरेगे को देख लेता हैं उसी तरह सम्पादक को अपने विपय की एक-एक 
नस देख लेनी चाहिए । 

सम्पादको को चाहिए कि वह अपने को जनता का सेवक समझे । 
सम्पादक यो तो सुधारक होता हैं; परन्तु सुधारक की भावना से 
अहम्मन्यता बढ सकती है | अहम्मन्यता से मनुष्य उच्छु खछ बन जाता हैं 
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और फिर अन्याय एवं अत्याचार तक करते हुए नही हिचकता । सेवक में 
नमृता होती हैं। जनता के पथदर्शक होने की योग्यता होते हुए भी 
जब वह॒ उसके सेवक के रूप में रहता है तब उसपर यह जिम्मेवारी 
रहती है कि वह अपनी सेवा का अच्छा हिसाब जनता को दे । जनता 
को अपनी बात समझाने का भार उस पर रहता है । इस कारण वह 
स्वेज्छाचारी नही हो सकता । उसे सर्वदा जनता के हित का ही विचार 
करना पडेगा । जिसका हित-साधन उसे करना है उसकी राय भी उसे 
लेनी पडेगी । इस तरह अपनेको सेवक माननेवाले पर लोकमत का 
अकुश रहता हे जो कि दोनो के हित के लिए उपयोगी है । 

सुधार या परोपकार का भाव है तो अच्छा ही; परन्तु सेवा का 
भाव इससे अधिक निर्दोष और सात्विक हैं) दूसरे की सेवा की अपेक्षा 
आत्म-विकास की भावना और भी निरापद एवं उच्च है। सेवा में 
फिर भी दूसरे का भक्ता करने का 'अह” भाव छिपा हुआ है, किन्तु 
आत्म-विकास मे वह नहीं रह जाता। में जो कुछ करता हूँ अपनी 
आत्मा के विकास या कल्याण के लिए करता हूँ, यह भावना मनृष्य को 
मान-बडाई आदि बहुत-से गड़्ढो और खाइयो में गिरने से बचा लेती है । 
उसके लिए समाज-सेवा, देश-भक्ति, राष्ट्र-हित ये सव आत्म-विकास के 
साधन है । वह अपने प्रत्येक कार्य को अन्त मे यह हिसाव लगाकर देखता है 
कि इससे मेरे आत्मिक-विकास में क्या सहायता मिली ? लोग ऐसे मनष्य 
को बडा देशभक्त, समाज-सेवक, राष्ट्रोद्धारक मानेगी, पर वह अपनेको 
आत्म-कल्याण का एक साधक मानेगा और इन विशेषणों को अपनी 
साधना के मार्ग की मोहिनी विभूतिया समझकर *“क्ृष्णापंण' कर देगा । 

परन्तु इसमे एक वात की सावधानी रखने की जरूरत है । यदि 
परोपकार का भाव प्रबल रहा तो जिस प्रकार अभिमान, मान-बडाई 
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के फेर में पड जाने का डर है उसी प्रकार आत्म-हित की दृष्टि प्रधान॑ 
होने से स्वार्थ-सागुता आने या बढ जाने की आगका रहती है। इन 
गड्ढों से बचने का सव से बढिया उपाय यह है कि आत्म-हित और 
समाज-हित को हम मिला ले । समाज-हित मे ही हमारा आत्म-हित 
छिपा या समाया हुआ हे अथवा समाज-हित करते-करते ही हम आत्म- 
साधना मे सफल होगे, यह धारणा इसका स्व्ण-मार्ग हैं। सात्विक दृष्टि 
से भी इनमे कहने छायक अन्तर नही है। यदि दूसरे के और हमारे 
थन्दर एक ही आत्मा है तो दूसरे का हित मेरा ही हित है । गुण-विकास 
भी दूसरे का हित-साधन करते हुए जितना हो सकता हैं उतना कोरी 
आत्म-साधना--ध्यान-धारणा--से नही । दूसरे मे अपनेको सब तरह 
मिला देना आत्मार्पण हू, दूसरे के लिए अपने को सव तरह मिटा देना 
निर्भयत्व है । आत्मार्पण और निर्भयत्व ये आत्म-प्रकाश, चेतन्य, निर्वाण, 
कंवल्य, मोक्ष, पूर्ण स्वातन्त्य, परमपद, निरानन्द, ब्राह्यीस्थिति, स्थित- 
प्रजता, के मुख्य द्वार है । 

कत्तंव्य का भाव भी सपादक के मन में हो सकता है । न तो आत्म- 
कत्याण के लिए, न परोपकार के लिए, में तो अपना कत्तंव्य समझकर 
सपादन-कार्य कर रहा हूँ, ऐसा कोई सपादक कह सकता है । पर यह 
पूछा जा सकता हैं कि आखिर इसे आपने कत्तंव्य क्यो बनाया ? धन के 
लिए, कीति के लिए, जन-हित के लिए, आत्म-सतोप के लिए या और 
किसी वात के लिए ? यदि धन और कीतति इसका उत्तर हैँ तो वह 
सपादक नीचे दरजे का हुआ । यदि दूसरे दो उत्तर है तो उनका समावेद 
परोपकार, सुधार, सेवा, आत्म-कल्याण इनमे हो जाता हैँ । इसलिए 
परोपकार या आत्मकल्याण यही दो भावनाये असली है। साधारण 
व्यवहार की भाषा में इन्हे परमार्थ और स्वार्थ कहते हे। स्वार्थ की 
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परिधि की ओर जावे तो वह परमार्थ हो जाता है और परमार्थ के केन्द्र 
की ओर चले तो वह स्वार्थ हो जाता है । दोनो दृष्टियो से हम एक ही 
सत्य पर पहुँच जाते हे--इसीसे कहते हे कि जगत में अन्तिम नत्य 
एक है । अस्तु । 

एक यह भी प्रइन हैं कि सम्पादक जनता का प्रतिनिधि है या पथदर्शक ? 
प्रतिनिधि तो मनुष्य अपने आप नही बन सकता। किसी सम्पादक को 
जनता ने अपना प्रतिनिधि बनाकर सम्पादक चुना हो, ऐसा तो कोई 
उदाहरण नही देखा जाता । हा, वरसो की सेवा के बाद कोई सम्पादक 
जनता के किसी एक विचार, आदशो या कार्यक्रम का नैतिक प्रतिनिधि 
हो सकता है--पर सभी सम्पादको को यह पद नही मिल सकता। 
'पथदर्शक तो अपने पास की कोई चीज हमें दिखाता है--वह हमें अच्छी 
मालूम देती है और हम उसके पीछे जाते है। वफादार और सच्चा 
पथदरशंक वाद को भले ही प्रतिनिधि बन जायें या बना दिये जाये । 
जिनके पास न तो कोई अपनी चीज जनता को देने के लिए है, न जनता 
ने जिन्हे अपने प्रतिनिधित्व का अधिकार दिया है, उन्हे सम्पादक इसीलिए 
'कहा जा सकता हैं कि वे एक अखबार निकालते है, सनसनी भरी ख़बरें 
छापते हे, जोग-खरोश भरी टिप्पणिया लिखते हे और कुछ कापिया बेच 
लेते है । न तो समाज पर, न राज्य पर उनका कोई असर होता है । 

नेता लोकरजन के लिए नही बल्कि छोक कल्याण के लिए पत्रकार 
बनता हैं। बल्कि मेरी राय मे तो एकमात्र छोक-कल्याण ही सब प्रकार 
के पत्रों का उह्देश होना चाहिए। मनोरजन को पत्रो के उद्देश में 
स्थान नही मिल सकता, न मिलना चाहिए। लोक-हृदय ठहरा बाल- 
हृदय । जटिल और गृूढ ज्ञान-तत्त्व यदि नीरस और क्लिष्ट भाषा 
में उसके सामने उपस्थित किये जाये तो उन्हे सहसा आकलन और ग्रहण 
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नही कर सकता । इसलिए कुणछ लेखक मनोरजन की पुट लगाकर उसे 
“उसके अर्पेण करता हैं। यही उसकी कला है। यही, और इतना ही, 
मनोरजन का महत्व है । 

इसके सम्बन्ध में दो मत है । एक मत के लोग कहते हे, पत्र-सचालन 
ओर व्यवसायों की तरह एक व्यवसाय हैं। यद्यपि वह औरो से श्रेष्ठ है, 
उसके द्वारा ज्ञान और शिक्षा-लाभ होता है, तो भी वह है व्यवसाय ही । 
व्यवसायी का मुख्य काम होता है ग्राहक की रुचि देखना, उसकी रुचि 
ओर पसन्दगी के अनुसार तरह-तरह की चीजे रखना। चीजो को वह 
सजाता भी इस तरह है कि लोग उसीकी टूकान पर खिचकर चले आवे। 
इसके लिए उसे अपनी चीज की खास तौर पर तारीफ भी करनी पडती 
हैं । इन सब वातो के करने में उसे इसी वात का सबसे वडा खयारू 
रहता हे कि ग्राहक कही नाराज न हो जाय, कही हमारी दुकान न छोड 
दे। यह निविवाद बात है कि सर्वसाधारण जन उस चीज की ओर ज्यादा 
आकर्िक होते है जो चमकीली हो, चटकीली हो, फिर वह घटिया हो 
तो परवा नहीं । इसलिए व्यवसायी ऐसी ही चीजो को अपनी दुकान से 
ज्यादा रखता है। दूसरी बढिया, अच्छी, और ज्यादा उपयोगी चीजे भी 
वह रखता है, पर वे उसके नजदीक गौण है, क्योकि वह कहता है, इसके 
खरीददार थोडे होते है । 

दूसरे मत के लोग पत्न-सचालन को एक 'मेवा' समझते हें । वे 
कहते हे कि पत्न-सम्पादक साहित्य के चौकीदार हैँ, जनता के वैद्य है, 
जिक्षक हे, पथ-दर्णक हे, नेता है । वेअपने सिर पर बडी भारी जिम्मेवारी 
समझते है । उन्हे सदा स्वेदा इस बात का खयाल रहता है कि कही 
ऐसा न हो, हमारे किसी वचन, कृति, या सकेत से जनता का अकल्याण 
हो, वह ब्रे रास्ते चली जाय, बरे और गदे भावो, विचारो और कार्यो 
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को अपना छे, ऐसे कामों में लग जाय जो उसे प्यारे माल्म होते हो. 

पर जो वास्तव में उसके लछिए अकल्याणकारी हो । वे इस बात की तरफ 
इतना ध्यान नही देते कि लोगो को कौन-सी वात प्रिय हे, वल्कि इसी 
पर उनका मुस्य ध्यान रहता है कि उसका कल्याण किस वात मे है ? 

वह अपनेको प्रेय नही, श्रेय साधक मानते हे । इसलिए वे छोक-हचि 
का अनुसरण उसी हृद तक गौण या प्रधान रूप से करते हे जिस हृद तक 
उसके द्वारा वे जनता के कल्याण को सिद्ध होता हुआ देखते है । बहुत 
वार ऐसा भी होता है, और इतिहास इस बात का खूब साक्षी है कि 
उन्हे लोक-रुचि के खिलाफ सरेदरत आवाज उठानी पडती है ओर छोग 
पीछे से मानते है कि हा, उनकी बात ठीक थी। ऐसे पत्रकार पन्न- 
सचालन का उद्देश्य, फिर वह दैनिक हो, मासिक हो, या साप्ताहिक हो, 
छोकरजन' नहीं “'छोक-कल्याण' मानते है ओर इसीलिए वे लोकरजन 
था मनोरजन को गोण स्थान देते है । छोकरजनो से जनता जुरू मे खुद 
भछे ही हो, छोकरजन कुछ काल के लिए लोकप्रिय भी भरे ही हो, वह 
सफल भी भले ही होता हुआ दिखाई दे, लाखो रुपये भी भले ही पैदा 
करले, परन्तु उससे सर्वताधरण की सेवा ही होती है, कन्याण ही होता है, 

वह बात नही । तुलसी और सूर की लछोक-प्रियता पर कोई सवार उठा 
सकता है ? क्या वे 'छोकरजन' के अनुगामी थे ? लोक-कल्याण किस 
वात में हैं इसके जानने का आधार “'लछोक-रुचि' नहीं, बल्कि लोक-विक्षक 
की विद्या-बुद्धि, ज्ञान और अनुभव है । छोक-शिक्षक जितना ही अधिक 
त्यागी, सयम, नि स्वार्थ, कप्ट-सहिष्णु, सदाचारी, और प्रेम-मय होगा 
उतना ही अधिक वह पत्र-सचालन के योग्य होगा । 

ससार में दो तरह के आदमी देखे जाते हे । एक कल पर दृष्टि रखता 
है, दूसरा आज मे मगन रहता है । एक ऊपर देखता है, आगे उँगली दिखाता 
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ब्क 


है, दूसरा आ्रासपास देखता हे । एक देने के लिए तेयार रहता है छोडने मे 


श्र 
लेने से वढकर सुख देखता हे, दूसरा रखने में और चलने में आनन्द पाता 


है । एक सयम मे जीवन की सार्थकता मानता है, दूसरा स्वच्छन्दता में । 
एक त्यागी है, दूसरा भोगी है । ये दोनो एक दूसरे के सिरे पर रहने 
बाले लोग हैँ । इनके बीच में एक तीसरा दल भी रहता हैं । उसे एक की 
उग्रता ओर दूसरे की जिथिता, दोनों पसन्द नहीं । इधर त्याग की 
आग के पास जाने की भी हिम्मत उसे नहीं होती, उधर भोग के रोग से 
भी वह घबराता हे । करू उसे बहुत दूर--इतना दूर कि जायद उसे 
पहुँचने की भी आजा न हो--दिखाई देता हैँ और आज नीरस मालूम 
होता है । आगे उँगली उठाने में उसे खतरा मालूम होता है और आस- 
पास देखते रखना निरथ्थेक । देने और देते रहने मे उसे अपने दरिद्र हो 
जाने का डर रहता है और केवल रखने और चखने से उसे सन्तोप नही 
होता । यह जीवन को सग्राम-भूमि बनाना चाहता है, न असहयोग का 
जखाडा, ओर न फूलो की सेज | वह न इधर का होता है न उधर का । 
वह आराम से चाहे रह सके, पर उन्नति ही करता रहेगा यह नहीं कह 
सकते । वह सनन्‍्तुष्ट चाहे रहे, पर पुरुषार्थे भी दिखावेगा, यह निवचय 
नही । बिना खतरे का सामना किये, बिना जान जोखिम में डाले, दुनिया 
में न कोई आदमी आगे बढ सकता है, न दूसरे को बढा सकता है ! परन्तु 
यह मध्य-दल तो अपने आसपास हमेशा किलेवन्दी करता करता है, फूक- 
फक कर कदम रखता ह सम्हरू-सम्हछकर चलता है । इसे वह विवेक 
समझता है | जो हो । 'लोक-र0जन' के अनुगामी अविकाश में दूसरी 
और तीसरी श्रेणी में हुआ करते है । 'लोक-शिक्षक' पहली ही श्रेणी में 
अधिक होते हे । दोनो मे मुख्य भेद यही है कि एक का मृम्य ध्यान 
'लोक-कल्याण' की ओर होता है और दूसरे का मुस्यतः 'छोक-रुचि' की 


स्वतत्रता को ओर-- ३१४ 


ओर । सच्चा कलावित्‌ ही सच्चा शिक्षक हो सकता हे और सच्चे शिक्षक 
होते हे कछा-मर्म | यह सच है कि वे अपने आसन से उतरकर जनता 
के पास जाते है, उससे मिलते हे, ओर उससे अपनी सहानुभूति जोडते हे, 
'पर उतरते है, उसे अपने आसन पर---ऊपर छाने के लिए, सहारा देने के 
लिए, उनपर अपना रग जमाने के लिए, जाकर रह जाने के लिए नही, 
और उन्हीके रग मे रग जाने के लिए तो हरग्रिज नही । 

जहा पत्रकार या शिक्षक 'छोक-रजन' के फेर में पड कि वह 'लछोक- 
सेवक' न रहा, व्यवसायी हो गया । 


[४५] 
नेता की जिम्मेबारियाँ 


ने! यूगधमम की प्रेरणा होता हैं। युगधर्म जनता की पीडा की 
पुकार हैं । वह मनुष्य नही है जिसके मन में उसे सुनकर 
हलचल न हो । हा, पीडा से व्याकुछ होकर नेता को उसका इलाज 
जल्दी या कोध मे आकर ऐसा न करना चाहिए कि जिससे जनता का 
जीवन अन्तिम लक्ष्य से इधर-उधर हो जाय । एक तरह की पीडा मिटने 
हूगे तो दूसरी पीडा की नीव पड जाय | इसीलिए समाज मे दूरदर्शी 
नेताओ की आवश्यकता होती हे। नेता समाज की तत्कालीन आवश्यकता 
की पूछ्ति होता है--पीडा का वेद्य होता हैं । 
जीवन का मूल-भूत तत्व चाहे एक हो, किन्तु जीवन जगत्‌ में 
आकर विविध हो गया हैं । वह एक से अनेक हुआ हैँ और अनेक से 
एक होने की तरफ जा रहा है । यह दो तरह से होता हैं--विविध 
'भावो के विकास के द्वारा अथवा भाव-विशेप की एकाग्र साधना के द्वारा । 
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एक का उदाहरण भक्ति और दूसरे का योग हो सकता हे । नेता के 
जीवन मे भक्ति ओर योग का सम्मेलन होना चाहिए व्यापकता ओर 
एकाग्रता दोनो ओर उसकी गति और विकास होना चाहिए । 

एक वैद्य, योगी, योद्धा, सुधारक, किसी भी स्थिति में नेता की 
जिम्मेवारिया महान्‌ हें । वह यदि सचमुच अपनी जिम्मेवारियो को पूरा 
करना चाहता है, अपने गौरव की रक्षा करना चाहता है अपने पद को 
सार्थक करना चाहता है तो उसे यह मानकर ही चलना चाहिए कि 
उसका जीवन सदा सकटो से घिरा हुआ हे । यदि काम आसानी से हो 
जाय और सकट मे न पडना पडे तो उसे आनद नही आरचर्य होना चाहिए 
और ईश्वर का एहसान मानना चाहिए” । निन्‍्दा कटक्ति अथिक कष्ट, 
गालिया, मार, जेल, अपमान और अन्त में सृत्य--एवं मृत्यु से भी 
अधिक दुखदायी असफलता ये पुरस्कार अपनी सेवाओ का पाने के लिए 
उसे सदा तैयार रहना चाहिए । यह समाज की अनुदारता पर टीका नही 
है, बल्कि नेता किन-किन कसौटियो पर कसा जा सकता है ओर प्राय 
कसा जाता है उनका दिग्दर्गन हे । समाज के पास नेता की सच्चाई की 
परीक्षा के यही सधान है । इनका सामना करते हुए भी नेता जब अपने 
उद्देश्य से पीछे नही हटता, तव समाज उसकी बात मानता है। सच्चे 





£ यहां देशभक्तों के जीवन के सम्बन्ध मे महाराष्ट्र में प्रचलित दो 

गान उपयोगी होंगे--- 
(१) जो लोक कल्याण, साधावया जाण घेई करी प्राण, त्या सोख्य केचे ? 
निन्दाजनी न्रास, अपसान उपहास, अर्थी विपर्यास, हैं व्हाचयाचे । 
बहूकष्ट जीवास दुश्रानज्न उपवास, कारागृहीवास है भोग त्याचे ॥ 


(०) देशभरक्तां प्रासाद बन्दिशाक्वा | श्यगल्ेच्या गुफिल्या पुष्प-साकछा ॥ 


चिता-सिहासन शल राजदण्ड | सृत्यु दैवत दे असरता उदण्ड १ 


स्वतत्रता की ओर--- ३९६ 


आदमी को इतने कप्ट-सहन के बाद समाज अपनावे-यह है तो एक 
विचित्र और उलटी वात पर समाज में झूठे पाखडी, स्वार्थ-साथु लोग 
भी होते हं---उनके घोखे से बचने के लिए समाज के पास यही उपाय 
रह गये है । उनके अस्तित्व का दण्ड सच्चे आदमी को तब तक भगते 
छुटकारा नही हैं जब तक समाज में झूठो, पाखडियो ओर ठगो का जोर 
बना रहेगा । 

दूसरे, जानता के स्वागत, सहयोग और अनुकरण पर से अपने कार्य 
की गद्धता का अनुमान या निर्णय न करना चाहिए | जानता तो सदा 
अपने तात्कालिक छाभ को देखती है । आपके मूलत अजुद्ध कार्य से भी 
उसका उस समय लाभ होता हुआ ठीखेगा तो वह आपके पीछे दौड़ 
पडेगी, परन्‍नु, इसी तरह जब उसका कुफल भोगने का अवसर आवेगा, 
तव वह आपको कही का न रहने देगी । ससार में आम तौर पर सव 
अच्छे के साथी होते हं--बुरे के बहुत कम---और होने भी क्यों चाहिए ? 
कार्य की शुद्धता जानने के लिए एक तो उसे अपने हृदय को देखना 
चाहिए और दूसरे यह देखना च्राहिए कि कार्य का स्वरूप अनैतिक तो 
नही है | वह ऐसा तो नही है जो उसके ध्येय और निव्चित नीति तथा 
दावों के प्रतिकूल हो | मनुष्य कुदुम्च समाज और जगत्‌ को धोखा दे 
सकता है, परन्तु उसके हृदय में छिपे सतत जाग्रत चौकीदार को धोखा 
नहीं दे सकता । में किसीके घर में चोरी करने के भाव से गया हूँ 
अथवा उसका कोई भरा करने गया हूँ, इसे मेरा दिल जितना अच्छी 
तरह जान सकता है उतना ओर कोई नही। हा, कर्तंव्य-मूटतरा की 
वात दसरी हैं । कभी-कभी मनुप्य की समझ में ठीक-ठीक नहीं आता 
कि इस समय मेरा क्या कतंव्य है। कभी-कभी उसके निर्णय में 
भूल भी हो जाती हैं। पर यह तो क्षन्तव्य ओर सुधारणीय है । यदि 
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नेता/तनिक भी विच्यरणील हैं तो फारन उसे अपनी गलती मालूम हो 
सकती है । 
यदि स्वय भूल न मालूम हो, पर दूसरा दिखा दे तो उसे सररू 
और कृतज् हृदय से मान लछेना चाहिए | भूल मालूम होने पर उसे न 
मानने, न सुधारने में खुद अपनी ही हानि हैं। अभिमान, मिथ्या वडप्पन 
'का भाव, कई मनुष्यो को भरू-स्वीकार करने से रोक देता है, परन्तु 
नेता को तो इसके लिए सदा तैयार रहता चाहिए । कभी-कभी ऐसे 
असग आते हे कि भूल सुधारने के लिए मनुष्य तैयार हो जाता है, 
भरन्तु उसे प्रकट होने देना नही चाहता । इसमें क्षणिक छाभ हो सकता 
है--परन्तु वृत्ति तो, तुरन्त स्वीकारने, आवश्यकता हैं तो उसे प्रकट 
करने, और सुधारने--जिसके प्रति भूल हुई है, या जिसको उससे हानि 
पहुँची हो उससे, क्षमा चाहने की ही अच्छी है | क्षमा-याचना से केवल 
चूसरे को ही सन्‍्तोष नही होता,---हमारे हृदय की शुद्धता का ही इत्मीनान 
नही होता, बल्कि हमारे मन को भी शिक्षा मिलती है। जहा तक 
अपने मन पर होनेवाले असर से ताल्लुक है क्षमा-याचना एक प्रकार का 
भ्रायकश्चित्त ही हैं । प्रायदिचित्त का वह भाव, जो दूसरे की हानि को अनु- 
भव करता है ओर इसलिए उस पर अपनी ओर से खेद और पदरचात्ताप 
प्रदर्शित करता हैँ, क्षमा-याचना कहलाता ह्‌ | कभी-कभी स्थिति को 
सुलझाने के लिए भी मसूलहतन्‌ माफी माग ली जाती है, परन्तु इससे 
दोनो के दिलो पर कोई अच्छा असर नही होता । न क्षमा मागनेवाले 
का सुधार होता है, न क्षमा चाहनेवाले को सच्चा सन्तोष | उल्टा उसके 
मिथ्याभिमान को वृद्धि होने का भय रहता है । कभी-कभी ऐसा भी 
अवसर आता है जब मनुष्य भूल सुधारने के लिए तो तैयार हो जाता 
है किन्तु क्षमा मागना नही चाहता । उसमे वह अपनी मान-हानि 


बढ 
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समझता हैँ । इसका सरल अर्थ यह है कि वह सिर्फ अपनेको सन्तुप्ट 
कर लेना चाहता है, अपना लाभ कर लेता चाहता है, परन्तु दूसरे के 
दु ख, हानि की उसे उतनी परवा नही हैं । यह एक प्रकार की अह- 
म्मन्यता ही है। यह अमानुषता भी है। अपने हाथ से किसीकी हानि 
हो गई हो, किसीके दिल को चोट पहुँच गई हो, हमने समझ भी लिया 
कि हमने ठीक नही किया, फिर भी उसके प्रति हम इतने भी विनम्र 
न हो---यह अमानुपता नही तो क्या है ? सच पूछिए तो इसमे हमारी 
अधिक हानि है--अधिक अपमान है---क्योकि हरएक समझदार और 
जानकार आदमी हमसे मन में घृणा करने रूगता है । अतएवं नेता को 
यह सदैव ध्यान मे रखना चाहिए कि हृदय की सरलता और स्वच्छता 
से बढ़कर सफलता और विजय का अमोध साधन ससार में नही है 
युक्तियो और तकों से आप मनुष्य को निरुत्तर कर सकते है, दिमागी 
चालाकी से आप साफ-पाक बेलौस दिख सकते है, परन्तु आप किसीके 
हृदय को नही जीत सकते । ऐसा प्रतीत होता है कि दिमाग की अपेक्षा 
दिल में ही अन्तरात्मा ने अपना डेरा डारू खखा है | कई बार यह 
अनुभव होता है कि दिमाग साथ नही देता, समझा नही सकता हैं, 
किन्तु दिल में बात जँंच गई है । यदि हमने इस बात को अच्छी तरह 
समझ लिया है कि बल आखिर सच्चाई में है, भला आखिर सच्चाई में 
है, तो फिर दिमागी कतर-व्योत व्यर्थ है । सच्चाई और झुठाई छिप 
नहीं सकती । 

नेता का एक सहकारी-वर्ग तो होता ही है । वही आगे चलकर एक 
दल बन जाता है। जब दल सुसगठित होने रूगता है तब नेता पर 
विशेष जिम्मेवारी आजाती है । जनता के हित के साथ उसे अब अपने 
दल के हित का भी खयारू रहने रूगता हैं। फिर वह यह मानने लगता 
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है कि में अपने दल को बढाकर और मजबूत रखकर ही जनता की 
सेव, अच्छी तरह कर सकता हँ--इसलिए जनता के हित से भी अधिक 
चिन्ता दर की रखने लूगता है । कभी-कभी ऐसा भी अवसर आता है 
कि दल के हित और जनता के हित में विरोध दीखने लगता हैँ । यवि 
जनता के हित पर ध्यान देता हैं तो दल से हाथ धो बैठना पडता हैं, 
यदि दल का हित देखना है तो जनता के हित की उपेक्षा करनी पडती 
हैँ । ऐसी दशा में सच्चे नेता का कतंव्य है कि वह जनता के हित पर 
अडा रहे । दल जब कि जनता के ही हित के लिए वना हैं तब दल का 
ऐसा कोई स्वतत्र हित नहीं हो सकता जो जनता-हित का विरोधी हो । 
दल में यदि व्यक्तिगत महत्वाकाक्षाये नहीं हे तो ऐसे विरोध की 
सभावना बहुत कम रहेगी । नेता के लिए यह परीक्षा का अवसर है । 
दल से उसे अपनेको पृथक्र करना पडे, अथवा दल को तोड देना पडे--- 
तो उसे इसमें जरा भी हिचपिचाहट न होनी चाहिए। दल जनता-हित 
का साधन है और उसे सदा इसी मर्यादित स्थिति में रहना चाहिए | 
समाज या देग मे दूसरे दल भी हुआ ही करते हैँ | वे भी उतने ही 
जनता-हित का दावा और कार्यक्रम रखते है । एक दल अपनेको श्रेष्ठ 
ओर दूसरे को कनिष्ठ दिखाने की गलती न करे | जनता का हित जिस 
दल के द्वारा अधिकाधिक होगा उसे जनता अपनाती चली जायगी | सब 
दल जनता के सेवक हें इसलिए उनके परस्पर विरोधी बनने का सहसा 
कोई कारण नही है । उनका मार्ग जुदा हो सकता है, परन्तु परस्पर 
विरोध करके, लडके और आपस में तू-तू--में-में करके अपना मार्ग 
अधिक सच्चा और हितकर साबित करने की अपेक्षा प्रत्येक जनता-हित 
को सिद्ध करने का अधिक यत्न करे । धन या सख्या का बल दल का 
वास्तविक बल नही होता, बल्कि सेवा की मात्रा होता है। जो दल 
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वास्तविक सेवा करेगा उसका बल अपने आप बढेगा--लोग खुद आ- 
आकर उसमे गामिल होगे । आज भारत में काग्रेस दिन दूनी बढ रही 
हैं और दूसरे दल पिछड रहे है । इसका रहस्य यही है। अतएव नेता 
को चाहिए कि दलबन्दियो की अनुदारता और एक देशीयता से अपने 
को बचावे । देशभक्ति और सच्चाई का जितना श्रेय. वह अपने दल को 
देता है उतना ही वह दूसरे दलो को भी देने के लिए तैयार रहे । उनके 
प्रति अधिक उदारता और सहिष्णुता का परिचय दे । अपने दर के साथ 
चाहे एक बार अन्याय होना मजूर कर ले, परन्तु दूसरे दकवालो के 
साथ न होने दे । इस वृत्ति से अपने दल के सकुचित और एकागी लोगो 
के असन्तुष्ट होने का अन्देशा अवश्य है, परन्तु यह जोखिम उसे उठानी 
चाहिए । अन्यथा उसका दछ कभी फैल न सकेगा, प्रतिकूल या भिन्न 
मत रखनेवालो को अपने मत की श्रेप्ठता आप नही जँचा सकते यदि 
आप उनके प्रति सज्जनता, न्याय, सहिष्णुता और उदारता का व्यवहार 
नही रखते है । भिन्न या विरोधी मत होने के कारण हमारे हाथो उनके 
प्रति अन्याय हो जाना सहज है--इसीलिए इस वात की बहुत आवश्य- 
'कता है कि हम इस विषय में बहुत जागरूक रहे । यदि हम सदैव सत्य 
पर दृष्टि रखेगे, सत्य की रक्षा, सत्य के पालन से बढकर व्यक्तिगत 
या दकूगत छाभो और हितो को समझेगें तो हम खतरे से बहुत आसानी 
से बच जायेंगे । सत्य की साधना हमें कभी गलत रास्ते नही जाने 
देगी । हा, इसके लिए हमारे अन्दर काफी साहस, जोखिम उठाने का 
धीरज, बुरा, बेडा गक कर देनेवाला कहलाने की हिम्मत होनी चाहिए । 
ऐसे प्रसग आ जाते हे जब विरोधी की बात ठीक होती है, पर हमारे 
दल के लोग नहीं पसन्द करते कि उस ओऔचित्य को स्वीकार किया 
जाय । ऐसी स्थिति में नेता यदि अपने दछू की बात मानेगा तो बिरो- 
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घियो को अपने नजदीक लछाने का अवसर चलो देगा--क्योकि उसकी 
न्‍्यायपरायणता पर से उनका विद्वास हटने लगेगा, यदि अपने दल को 
खुश नही रखता है तो सारी जमीन ही पाव के नीचे से खिसकी आत्ती 
हैं । अपने दल में से उसकी जगह चली जा रही हूँ और विरोधी दल मे 
पाव रखने की गुजायश नही। वह “न घर का न घाट का रहने की स्थिति 
में अपनेको पाता है। ऐसी दा में एकमात्र सत्याचरण, न्याय-निष्ठा ही 
उसकी रक्षिका हो सकती है। उसे यह विव्वास रखना चाहिए कि आखिर 
सत्य और न्याय को अनुभव करने की प्रवृत्ति सबमे होती है। आज यदि 
क्षणिक लाभ या सकुचित हित हमारे सत्य और न्याय के भावो को मलिन 
कर रहा है तो करू अवश्य दोनो दल के लोग उसे अनुभव करेगे । यदि 
सार्वजनिक प्रतिष्ठा-भग होने का गलत खयाल उन्हे गुमराह करके उनसे 
उसी समय उसे न कहलावे तो कम-से-कम दिल उनका गवाही जरूर देगा 
कि इसने सच्चाई का साथ दिया है और यह बहादुर आदमी है। जो 
सच्चाई के खातिर अपना दल, मान, बडाई, छोड देने के लिए तैयार हो 
जाता हैं, विरोधी ही नही, सारा जगत उसको माने बिना नही रह सकता। 
इसलिए नेता सदा यह देखे कि भिन्न या विरोधी मत रखनेवालों का 
दिल मेरे लिए क्या कहता है ? वे सर्वताधारण के सामने, अपने व्याख्यानो 
लेखो और वकक्‍तव्यो मे उसके लिए क्या कहते है, इसकी अपेक्षा अपने 
'मित्रों में, घर में तथा क्लबो में, खानगी वातचीत में मेरे लिए क्या राय 
रखते हे यह जानना अधिक सत्य के निकट पहुँचावेगा । यदि में सच्चा हूँ; 
यदि मे न्याय-प्रिय और सत्पुरुष हूँ तो दूसरे लोग मुझे और क्‍या कैसे 
समझेगे ? हा, उन्हे मुझे पहचानने में देर चाहे लूग्रे, पर अन्त में उन्हे मेरे 
इन गुणो की क॒द्र करनी ही पडेगी । सत्य और न्याय के खातिर की गई 
मेरी साध्ना, मेरी तपस्या उन्हे सत्ण की ओर छाये बिना न रहेगी। 
नर 


छऔ 
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अन्त में नेता को जपनी भूलो, गलतियों के प्रति बहुत कठोर परन्तु 
साथियों और सहयोगियों के प्रति उदार होना चाहिए । अपने प्रति कठो- 
रता उन्हें अपने आप गाफिल न रहने की प्रेरणा करेगी और उनके प्रत्ति 
उदारता उन्हे अपने हृदय-भोधन में लगावेगी--नेता के प्रति स्नेह 
बढावेगी । पर इसका अर्थ यह नहीं है कि उनकी गलतिया उन्हें वताई 
न जाये । भूल भयकर भी हो--पर अच्छा असर तभी होता है जब वह 
मधुरता, आत्मीय भाव और सहृदयता के साथ बताई गई हो | बिगाड 
हो जाने पर बदले में साथी को हानि पहुँचाना किसी भी दा में नेता का 
कर्तव्य नही है! भूल होना मनुष्य के लिए सहज बात है। वल्कि भूल के 
दुप्परिणाम से अपने साथियो और मित्रों को बचाने के लिए आवश्यक हो 
तो नेता को खुद सकट में पडजाना चाहिए । 

नेता को अपने व्यक्तिगत और सामाजिक आचार में भेद को स्थान न 
देना चाहिए। साधारण लोग आचार के दो भेद कर डालते है-एक, व्यक्ति 
गत आचार और दूसरा, सामाजिक आचार । वे समझते है कि मनुष्य का 
सामाजिक आचार शिष्टता, सभ्यता और शुद्धतापूर्ण हो तो बस | सामाजिक 
बातों में व्यक्तिगत आचार पर ध्यान देने की जरूरत नही । जैसे यदि कोई 
आदमी अपने घर पर गाजा या बराब पीता हो, या चुपके-चुपके व्यभिचार 
करता हो, पर यदि वह खुले आम ऐसा न करता हो, समाज में उसका 
प्रचार या प्रतिपादन न करता हो, तो इसे वे दोप न मानेंगे । यदि मानेंगे 
तो क्षम्य मानेगे। में इस मत के खिलाफ हूँ । मेरी राय में यह प्रम-पूर्ण ही 
नही, सदोप ही नही, महापाप हे । मनुप्य का व्यवितगत जीवन सामाजिक 
जीवत से जुदा नही हो सकता । व्यक्तिगत जीवन का असर सामाजिक 
जीवन पर पडे बिना नही रह सकता। जो मनुृप्य व्यवितगत जीवन को शुद्ध 
नही रख सकता वह सामाजिक जीवन को क्या शुद्ध रख सकेगा ? जो खुद 
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जपने, एक आदमी के आचार पर कब्जा नहीं रख सकता, वह सारे समाज 
के आचार पर कैसे रख सकेगा ? मनृप्य खुद जैसा होता है वेसा ही वह 
औरो को बनाता है,चाहे जान मे, चाहे अनजान में। और व्यवहार में भी 
हम देखते हे कि समाज पर उसीका सिक्का जमता है जो सदाचारी होता 
है, जसका व्यक्तिगत और सामाजिक दोनो प्रकार का आचार झुद्द होता 
हैं । एक दृष्टि से व्यक्तिगत जीवन उसी मनुष्य के जीवन को कह सकते 
हैं जिसने समाज से ओर कुटुव से अपना सब तरह का सम्बन्ध तोड लिया 
है, जो अकेला किसी जगल में या पहाड की गुफा मे जाकर रहता हो 
और खाने, पीने, पहनने तक के लिए किसी मनुप्य-प्राणी पर आधार न 
रखता हो, शिक्षा तक न ग्रहण करता हो । परन्तु जिस मनुष्य ने इतना 
भारी त्याग और सेयमस कर लिया हो उसका जीवन सच पूछिए 'त्तो 
व्यक्तिगत न रहा, सामाजिक से भी बढ़कर सार्वभौमिक हो गया ॥ उसके 
चरित्र का असर सारे भूमण्डल पर हो सकता है, ओर होता है। इस 
टृष्टि से देखे त्तो मनुष्य की कोई भी ऐसी अवस्था नही दिखाई दे सकती 
जिसे हम “व्यक्तिगत! कह सके । इसीलिए कहा जाता है कि मनुप्य 
सामाजिक प्राणी है । सदाचार से जहा तक सम्बन्ध है, सेवा से जहा तक 
सम्बन्ध है, उसके जीवन या आचार में व्यक्तिगत और सामाजिक ये भेद 
हो ही नही सकते । यदि हो भी सके तो व्यक्तिगत आचार की सदोपता 
क्षम्य नहीं मानी जा सकती, न मानी जानी चाहिए । इसी भ्रमपूर्ण और 
गरूत भावना का यह परिणाम हम देखते हे कि आज देश-सेवा के क्षेत्र में 
कितने ही ऐसे लोग मिलते हे, और मिलेगे जिन्हे हम सदाचारी नही कह 
सकते, पर जो बडे देश-सेवक माने जाते, और जिनका जीवन समाज के 
सामने गछूत आदणे उपस्थित कर रहा है और समाज को गलरूत राह 
दिखा रहा है। हा,म यह बात मानता हैँ कि समाज को यह उचित है कि 
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सेवक के दुर्गणो पर ध्यान न दे, दोषो की उपेक्षा करता रहे। दुराचार 
से अपनेको वचाता रहे, पर समाज का यह सौजन्य, यह उदारता, सेवक 
के आत्म-सतोष का कारण न होनी चाहिए । इससे तो उलटे उसके मन 
में अधिक शर्म, अधिक ग्लानि उत्पन्न होनी चाहिए । उसे इस बात पर 
खुशी न होनी चाहिए, फूलना न चाहिए, फखू न होना चाहिए कि देखो 
में ऐसा होते हुए भी समाज का प्रीति-पात्र हो रहा हूँ, बल्कि इस खयाल 
से उसकी आखो से अनुताप के आसू निकलने चाहिए कि समाज कितना 
सहिप्ण है, कितना उदार है, कितना गुण-ग्राहक है कि मुझ-जैसे पतित 
ओर नराधम को भी इतने आदर की दृष्टि से देखता हैं। तभी उसके 
कार्यो को देश-सेवा की श्रेणी मे स्थान मिलने की सम्भावना हो सकती 
है । तभी वह समाज और राष्ट्र को उसके लक्ष्यतक पहुँचा सकता है । 


भारत स्वतंत्रता की ओर--- 





(--भारतीय आन्ठोलन ४---रुसी ओर भारतीय मंदश 
(--गरह-कलह की आजशणड्ढा ४--भारत को पहली सरकार 
१--भारत का संदश ६--ग्राम-रचना 
७---उपसंहार 
८--परिगिष्ट (४) ६---परिशिष्ट (६) 


सामाजिक आदर्श गायों की ओर 


[१] 
भारतीय आन्दोलन 


माः ओर समाज के जीवन से सम्बन्ध रखनेवाली बुनियादी बातो 
के इतने विवेचन के बाद अब हम इस स्थिति पर पहुँचे हे 
कि भारतीय आन्दोलन और उसके दूरगामी परिणामो पर विचार कर 
सके । पूर्ण स्वाधीनता, और उसके अटल साधन सत्य और अहिसा--यह 
एक ऐसी कसोदटी और कुजी हमारे हाथ रूग गई है, जिसपर हम वतंमान 
आन्दोलन और भावी सरकार को कस सकेंगे ओर उसकी गृत्थिया युलझा 
सकेंगे । 
अहिसात्मक और त्त्य-प्रवान होने के कारण वर्तेमान भारतीय 
आन्दोलन का निश्चित ओर दरगामी परिणाम होगा भारतीय स्वतत्रता । 
हिन्दुस्तान दुनिया का पाचवा हिस्सा है। महान्‌ प्राचीनता, उच्च सस्क्वति, 
दिव्य तत्त्वज्ान अनेक महापुरुष विविध प्रान्त, प्राकृतिक देन, आदि 


स्वतन्नता को ओर--- उर्ट 


विशेषताओं में यह ससार के किसी भी हिस्से से महान्‌ हैं । एक गुलामी 
की जजीर टूटी नही कि वह विशाल ओर प्राचीन देश ससार मे भव्य 
और दिव्य हुआ नही । १५ करोड लोगो के रूस ने अपनी क्रान्ति के द्वारा 
सारे ससार में एक हरूचल मचादी है । फिर वह क्रान्ति ऐसे साधन--- 
हिसाकाण्ड-- के बल पर हुई है, जिसका नैतिक महत्व भारतीय आन्दोलन 
के वर्तमान साधन---अहिसा--से सारे मनृष्य-समाज की दृष्टि में कम 
समझा जाता है। आम तौर पर कोई यह नही कहता कि अहिसा से हिसा 
श्रेष्ठ है। सिर्फ इतना ही कहा जाता हे कि कभी-कभी हिंसा से जल्दी 
काम बन जाता है और दण्ड तथा युद्ध की आवश्यकता जबतक रहेगी 
तबतक हिसा-बल से काम लेना पडेगा। अर्थात्‌ जो लोग हिसा-बल के 
हामी हैं वे भी उसे एक अनिवार्य अल्पकालीन आपद्धर्म-मात्र मानते है । 
ऐसी दशा में भारतीय आन्दोलन का ससारव्यापी प्रभाव स्पप्ट और 
निद्चित है । भिन्नता और विविधताओ से भरे हुए इतने बडे देश में 
यदि अहिसा-बल से ससार के सबसे बडे साम्राज्य के छक्के छूट गये तो 
एक बार सारा ससार चक्कर खाने रंगेगा और चारो ओर उथलरू-पुथरू 
मचे बिना न रहेगी । हिसावल का योथापन तो आज भी लोग समझने 
लगे है, किन्तु अहिसा के सक्तिय बल पर उनका असीम विश्वास बढ़ 
जायगा । फलत हिसाबलरू पर अवलरूम्बित रहनेवाले राष्ट्री, समाजो और 
समुदायों को अहिसा-बलछू पर आधार रखना पडेगा । दूसरे शब्दों में लुटेरे- 
पन का स्थान उन्हें परस्पर के सहयोग को देना पडेगा, या यो कहे कि 
वर्तमान प्रजासत्ताओ की जगह विव्व-कुटुम्ब की निकटवर्ती समाज-व्यवस्था 
का जन्म या अधिकार होगा । 

परन्तु मेरी राय में अभी भारतीय आन्दोलन को सफल होने मे कम- 
से-कम १० साल जरूर लगेगे। उसके बाद दस-पाच साल शासन-सगठन 


इ्श६ भारतीय आंदोलन 


और भीतरी सुधारों में लग जायंगे । तवतक और देशो मे इस आन्दोलन 
के नैतिक प्रभावों से जो-कुछ परिवर्तंत और सुधार होगे वे होते रहेगे । 
१५,२० साल के वाद भारतवर्ष को दूसरे देशो में अपना सन्देश पहुँचाने 
की अच्छी फुरसत मिलेगी । भारत का सन्देश ससार को क्या होगा ? 
भारत का जीवन-कार्य क्या होगा ? भारत ने समय-समय पर ससार को 
नये-तये सन्देश दिये हे--कृप्ण, बुद्ध, महावीर के सन्देश दुनिया में पहुँचे 
हे--अब गाधी एक आगे का सन्देश सुनाने आया है। रस के महान्‌ 
लेनिन ने एक देन ससार को दी है । उसने जासन-सम्बन्धी एक आदणें को 
व्यवहारिक रूप दिया हैं| रूस की वर्तमान सोवियट-शासन-प्रणाली अब- 
तक की तमाम प्रणालियों से नवीन और चकित करनेवाली हे । उसके 
द्वारा कहते है, वहा की जनता को अधिक-से-अधिक स्वतत्रता मिली हैं । 
किन्तु अभी, वह भी, स्वत्तत्रता के वास्तविक आदर्श से दर है । अब समय 
आ रहा है कि भारतवर्ष ससार को उसके आगे की सींढी पर ले जाय । 
ऐसी दोखता ह# कि गाधी, अपने सत्य और अहिंसा के प्रकाश के द्वारा, 
एक नवीन समाज-व्यवस्था का दर्शन ससार को करावेगा । मेरी समझ में 
वह व्यवस्था हमे पूर्णस्वतत्रता के निकट जीघ्य ले जानेवाली होगी । मेरे 
अन्दाज से वह क्या और कैसी होगी, इसका वर्णन आगे किया जायगा । 
यहा तो अभी हमें अपने आन्दोलन के सफल होने की जर्तों और अवस्थाओ 
पर विचार कर लेना है । 

यह सफलता दो बातो पर सबसे अधिक अवलूम्बित है--एक 
अहिसात्मक वातावरण का कायम रहना, दूसरे, लोगो में, प्रत्येक वर्ग 
और समुदाय में परस्पर सहयोग का भाव बढना । यदि हमने पहली बात 
को खूब समझ लिया है और मजबूती से समझ लिया है, तो दूसरी बात 
के सधने मे अधिक विलूम्ब ओर कष्ट न होगा । अहिसा के महत्व और 


ब्वनत्रता को ओर-- ३३० 


हि न अन्‍्णटणओ» 2० रे छ अ्यका जिडा आर फ्चल के वर्णन जल 
उप्योग को देखने के लिए तो अबतक के उसके बन्द ओर फल के बगन 


हितों और स्वायों पर ध्यान रखने क्री आउब्य्कता होगी । 


दो बड़े विध्न है--/?#) मसल्मानों कौ जिद और 
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७] बक्से. चर किसी 
उनके हाथ मे दक्ूर उन्ह सनन्‍्नतुप्द कर खून मे कसा 


(२) देशी नरेझो का प्रब्न। मुसच्मानों की मागे यद्यपि न्याव्य नही 
हू और हे देख के आनवान के अवसर पर दुरी तरह जइऊ रहे है तथापि, 
मरी 


4 || 
की 
बज 
| 
| हे 
| 
है] 
| मं 





20 
न्‍्नै 

0५ 
जा 
हि । 


र नहीं है । इसीसे उनके क्वद्र और सुसगठित 


अब्पन हानि का 


खुद हिन्द्रओ से छुइ बैठने या अप्म्गानिस्तान को हिन्दुस्तान पर चटा 


बज 
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खाने की आशका इस समय करना उचित नहीं है । व्योक्ति अच्क्ठ तो वे 


इतने इतघ्न न होगे, उनमें अब राष्ट्रीय विचार रखनेगलों का जोर 
बढ नहा है, और हम उन्हें पूर्ण सनुप्ठ कर ठेगे तो फिर उन्हें हमसे 











खराह् हाथ में झेकर चैंठे ६ ड्ठ इसका 
ऊत् यह हो रहा है कि अपने स्थान से हटकर हम दे भी नहे हैं, वहत कुछ 
दे भी ऊके हे--अक सिर्फ पूछ भर बाकी रह गई ह--पर फिर भी उनव्य 
सयय बना ही हा हैं और बदि यही हालत रही तो एक तो आन्दोलन 
की सऊछता में विलम्व होगा और इसरे जब हमारी सरकार कनने लगेगी 
लव कई दिककते पेन आ सकती है | इसलिए अभी से मुसलमानों के साव 
हमें ठीक वैसा ही वर्चात ऋन्‍ना चाहिए जैसा घर में एक छोटे जिद्दी भाई 





देशी नरेथ यो भारती च्छत्वीनता के विरोची नह 


३३ १ भारतीय आन्दोलन 


किन्तु वे अपनी स्थिति के विषय में सजग और चिन्तित अवश्य है । 
अनएव उन्हें, जैसा कि नेहरू-रिपोर्ट मे किया गया था, उनकी वर्तमान 
स्थिति को कायम रहने देने का आश्वासन देते रहना सब प्रकार उचित 
होगा । इस समय उनकी ऐसी स्थिति है कि भारतीय स्वतत्नता को वे 
छाभ चाहे न पहुँचा सके, पर उसके बड़े विध्न जरूर बन सकते हे---हमे 
कमजोर बनाने मे उनकी शक्ति बहत काम दे सकती हैं । अतएवं उनके 
साथ ऐसा व्यवहार करना, जिससे वे उलटा हमारे प्रतिपक्षियो का बल 
बढावे, हमारी रणचातुरी का परिचायक न होगा, बत्कि मेरी राय में तो 
इस समय देग में कोई भी ऐसा आन्दोलन उठाना या ऐसी कोई कोशिश 
करना, जिससे देश के भिन्न-भिन्न दछो ओर वर्गो में परस्पर कलह और 
संघर्ष हो या बढे, विलकुल ना-समझी और अदूरदर्शिता होगी । यदि अभी 
से हम इसका अधिक ध्यान रखेंगे तो स्वराज्य-सरकार के बनते समय 
भी हमे विशेप कठिनाइयो का सामना न करना पडेगा। पर यदि अभी से 
हमने तरह-तरह के भय के भृतो से डरकर, भिन्न-भिन्न समुदायों को 
भडकाते रहने का उद्योग किया तो हमारी सफलता में ही विष्न खडे होगे 
और दूसरे सरकार की स्थापना के समय गृह-कलह का पूरा अन्देशा रहेगा। 
इसके प्रतिकूल यदि अभी से हम इन्हे सतुप्ट रखते रहेगे तो तब और भी 
इन्हे शिकायत का, असतोप का, कोई कारण न रहेगा ओर इतने पर भी 
कीई अनहोनी वात इनकी तरफ से हुई तो गलती पर ये ही रहेगे, हम 
सही, और उसका सब 'फल' इन्हीको भोगना पडेगा, हमें नही । 

एक और व्घ्ति रह गया हूँ । वह खुद देश-भकतो की तरफ से हैं 
भोर उसके मूल में देश-सेवा तथा स्वराज्य आन्दोलन की सफलता का 
भाव ही है । वह है अहिसा-प्रयोग के साथ-साथ यत्र-तत्र हिंसा-प्रयोग । 
यदि- हिसा के बल पर सुसंगठित और सफल युद्ध करने की स्थिति में 


स्वतन्नता की ओर--- 3३२ 


भारत होता तो गायद उसे अहिसा-बल को अजमाने की इच्छा ही न 
पैदा होती, पर अब जब कि वह रास्ता बन्द है और दूसरे वल से देश 
में इतनी जागृति, निर्भीकता, वल और संगठन का परिचय मिल गया हैं, 
तब भी सेनापतियों के बार-बार मना करने पर भी बम का फूट जाना 
और पिस्तौलो का चल पडना अवश्य आइचय और दुख में डालता है । 
सरकार के एजेण्टो के भी ये कृत्य हो सकते हे, जिससे स्वामस्वाह यह 
बताया जा सके कि देखिए, शान्तिमय युद्ध कहा हो रहा है, भान्ति की 
ओट में मार-काट हो रही हे, और दूसरे उन्हे अन्धा-धुन्च दमनों एव भय 
प्रयोग के लिए मनचाहा अवसर मिल जाय । किन्तु बडे-बरडे सरकारी 
कर्मचारियों पर बम-पिस्तौल चलने की खबरे सिर्फ इसी नतीजे पर नही 
पहुँचाती । हमारे ये भाई अधिक नही १० साल और ठद्दर जावे तो बडी 
हानि न नही । उनकी जल्दवाजी से आजादी जल्दी नही आवेगी, बल्कि 
टूर चली जा रही है, विषध्म और असुविधाये बढ रही हे और इसका 
बुरा असर हमारी भावी सरकार के सगठन पर भी होगा | 

एक आशका यह भी की जा सकती हैं कि अपनी सरकार बनते 
समय यहा गृह-कलह हो जाय ओर वह हिसात्मक हो सकता है । यदि 
ऐसा हो तो प्रथम तो सरकार की स्थापना ही मुश्किल, दूसरे उसके 
सगठन में अहिंसा की नही बल्कि हिसा की तूती बोले बिना न रहेगी। 
गुह-कलह या तो हिन्दुओं और मुसलमानों में हो, या देकश्षी राजाओं 
और भारतीय जनता में हो, या अन्य अल्प-सस्यक तथा बवहुसख्यक 
जातियो में हो। मुसछमानो और हिन्दुओ के कलह में अफगानिस्तान की 
सहायता की आशका हो सकती है और कई लोगो को हो भी रही है । 
यह त्रिपय विस्तार के साथ समझ लेने की जरूरत है, इसलिए इसका 
विवेचन अगले प्रकरण मे करेगे । 
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के मं राय में तो यह आग॒का तबतक बनी रहेगी, जबतक हम 

अभी से उसके कारणों को दूर करने की हादिक चेष्टा न 

करते रहेगे । हिन्दू-मुसलमानो में अविव्वास का भाव मौजूद है और 
हिन्दुओ को यह भय है कि सिन्ध प्रान्त के अलहदा हो जाने, पजाब मे 
उनको अधिक प्रतिनिधि दिये जाने और सीमा-प्रान्त मे अधिक सुधार 
हो जाने से उत्तरी भारत का बडा हिस्सा प्राय मुसलमानों के ही कब्जे 
मे चला जायगा, फिर उनके लिए सुसगठित होकर हिन्दुओ से लडना 
या अफगानिस्तान को भारत में चढा छाना आसान होगा । इस सम्बन्ध 
में कई बाते विचार करने योग्य हे । यदि हम मुसलमानों की मनचाही 
मांगे पूरी कर दे, उन्हे छोटे भाई के से स्नेह से रक्खे, और फिर भी 
वे दगाबाजी या बेईमानी कर जाये, तो भारत की इसरी जातियो और 
अफगानिस्तान को छोडकर दूसरे पडौसी राष्ट्र जरूर भारत के तरफदार 
होगे । अव्वल तो मुसलमान इतने नमकहराम होगे वही । दूसरे वे हुए 
भा तो अफ्गानिस्तान की सरकार से उन्हें सहायता मिलेगी नही। 
ज्योकि एक तो अफगानिस्तान बिना किसी दूसरे राष्ट्र की सहायता से 
भारत पर चढाई न करेगा । दूसरा कोई ऐसा प्रबल राष्ट्र नजदीक है 
नही, जो ऐसे समय उसकी सहायता करे। फिर अफगानिस्तान या 
उसका कोई पडीौसी राष्ट्र ऐसा उद्योय-प्रधान भी तो भही है जिसे अपने 
बाजार के लिए हिन्दुस्तान पर चढाई करके उसे अपने कब्जे मे रखना 
पडें | यदि राज्य-विस्तार के लिए मुसलमानो और अफगानो का कोई 
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प्रयत्न हो तो यह व्यर्थ होगा । क्योंकि एक तो आजकल महज राज्य- 
विस्तार के लिए अनुकूल वातावरण भूमण्डल पर कही भी नहीं हैं । 
उसके प्रतिकूल अपने ही देग में सुखी, स्वतन्त्र, स्वावरूम्बी रहने की 
ओर प्रत्येक देश की रुचि वढ रही है । दूसरे सहायक राष्ट्र बिना साझे 
के प्रलोभन के अफगानिस्तान का साथ क्यो देगा ? फिर हिन्दुओ और 
इसरी जातियो से बैर बसाकर मुसलमान, अफगान या उनके सहायक 
राष्ट्र कितने दिनो तक अपनी खेर मना सकते हे ? यदि अपने विरते 
पर काम न चला तो हिन्दुस्तान, जापान और चीन की मदद ले सकता 
हैं । चीन और जापान की तरफ से तो चढाई की सम्भावना हो सकती 
नही । फिर कान्ति की सफलता के चिन्ह नजर आते ही हम पडौसी 
राष्ट्रो के नाम एक घोषणा निकालेगे, जिसमे उनके साथ मित्रता का 
व्यवहार रखने, उनके राष्ट्रों के छिए समय पडने पर आवश्यक सामग्री 
पहुँचाने आदि का आइवासन दिया जायगा । हम साफ-साफ कहेंगे कि 
हमारी नियत किसी तरह पडीौसी राप्ट्रो को दुख देने या उन्हे “,हंडपने 
की नही हैं । अतएवं अपने हडपे जाने के डर से भी किसीके चढाई 
करने की सम्भावना न रहेगी । इसके अछावा मुसलमानों की आवादी 
६ करोड और दूसरी जातियो की लगभग २८ करोड है। अकेले हिन्दुओं 
की संस्या ही २४ करोड हैं। निस्‍्सदेह भारतीय ऋन्ति हिन्दुओ के 
बल पर अधिक आधार रखती है । प्रभानत उन्ही के बल पर 
यदि ब्रिटिश सलतनत को झकना पडा, तो फिर अफगानिस्तान या 
किसी दूसरे राष्ट्र की क्या ताब कि वह उसकी ओर आख उठाकर भी 
देख सके ? मर-मिठने पर तुल जानेवाली एक छोटी जाति को भी 
नेस्तनावूद कर देना वडें-से-बडे राष्ट्र के लिए भी सम्भव नही है, तब 
२१ या २५ करोड के राप्ट्र को मुसलमान किसी तरह नहीं निगल 
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सकते, यदि निगला भी तो हजम होना और भारी पडेगा। यहा यह 
न भूल जाना चाहिए कि यदि जरूरत पडी ही तो हिन्दू या हिन्दुस्तान 
गस्त्र-वल का सहारा लेने से भी न चूकेगे । यदि ऐसा ही करना पड़ा 
तो उस समय बननेवाली सरकार में वहुत सम्भव है तलवार का जोर 
रहेगा, जो कि वास्तविक स्वतन्त्रता की ओर उसे ले जाने में बाधक 
होगा । बल्कि मेरा तो उलटा यह खयाल है कि यदि मुसलमानों ने ऐसी 
बेईमानी की ही तो उस स्थिति से लाभ उठाकर अफगानिस्तान के 
बजाय अग्रेज फिर अपना प्रभुत्त यहा आसानी से जमा सकते है । जो 
हो, मुझे तो इतनी बात निविवाद और असन्दिग्ध मालूम होती है कि 
यदि हमारा व्यवहार मृसछमानो के साथ भाईका-सा रहा तो यह सब 
होने की सम्भावना नहीं रह जायगी । 

इस पर एक यह जका उठती है कि इस तरह मुसलमानों की जिद 
को पूरा कर देने से दूसरी अल्प-सख्यक जातिया भी क्यों न विशेपा- 
घिकारो का. अडगा लरगावेगी ? यदि मान भी लिया जाय कि ३४ करोड 
में से १० करोड छोटी जातिवाले विशेषाधिकार पा गये, या उन्हीके 
हाथो में यहा की भावी सरकार चली गई, तो इससे विगडेगा क्‍या? 
अग्रेजो की बनाई इस मौजूदा सरकार से तो हर तरह बेहतर ही होगी। 
ओर क्या किसीको यह डर हो रहा है कि हिन्दू जैसी प्राचीन ओर 
प्रवकत जाति को उनन्‍्हीकी बहन जातिया पीसकर खा जायेगी, जब कि 
मुस्यत उन्हीकी कुर्बानियों से भारत में स्व॒राज्य हुआ होगा ? 

अब सिफं देशी-नरेशो का प्रइन रह जाता है। दनमे अधिकाश तो 
मन में यह जान चुके हे कि यदि हमने छोकमत के आगे सिर न झुकाया 
तो हमारे दिन इने-गिने हे । अतएुव उनका रुख अपने भरसक तो यही 
रहेगा कि भारतीय स्वतन्त्रता मे किसी प्रकार बाधक न हो । पर यदि 
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हम उन्हे उनको निर्मूल कर डालने की धमकिया दे-देकर इडराते रहे तो 
आत्म-रक्षा के लिए, सम्भव हैं, वे देव-ब्रोही भी बन जायेँ। आज तो 
यो भी वे, सन्धि-पन्नो के अनुसार, ब्नविटिश सरकार की सहायता करने के 
लिए बँधे हुए है । पर ज्यो ही वे देखेंगे कि भारतीय क्रान्तिकारियों का 
पलडा भारी हो रहा है, अग्रेजी सरकार के पाव उखड रहे है, तो वे 
उनका साथ दिये बिना न रहेगे, क्योकि उसी दशा में वे उनके हाथों 
अपने हित की कल्पना करेगे । दूसरे यदि क्रान्ति सफल होने के अवसर 
पर उन्होने क्रान्तिकारियो के खिलाफ अपना वलू रूगाया तो उनकी 
प्रजा में भी (जबरदस्त वयावत हुए बिना न रहेगी, और भारतीय 
ऋ्रान्तिकारी भी उनमें आग फैलाये बिना न रहेगे । कई देशी-नरेणो की 
प्रजा जो आज भी उतावली हो रही है--भारतीय नेता अभी खुद ही 
उन्हें शान्ति धारण करने पर मजबूर कर रहे हे और रोक रहे है । पर 
उस अवस्था में तो चारो ओर आग फैलाना उनका धर्म हो जायगा। 
अतएव इस समय हमारा कतेव्य, वुद्धिमत्ता और होणियारी यही कहती 
है कि देशी-नरेशों को हम अपने मृखालिफ होने का अवसर ही न दे । 
किसीको अपना साथी या मुृखालिफ वना लेना हमारी रीतिन्नीति पर 
ही अवरूम्बित रहेगा | यदि हम विश्वास मित्रता ओर बन्धुता की नीनि 
पर चलेगे तो उनके हृदयो पर स्थायी अधिकार कर छेगे, यदि क्षृद्र 
बुद्धि और चालवाजियो से काम छेगे तो बहुत खोकर भी, क्या अल्प- 
सख्यक जातियों तथा क्या देशी-नरेशो, सबको अपना झात्रु बनाये बिना 
न रहेगे । और इस समय, जबकि दुनिया जाति-पाति तो ठीक, भौगो- 
लिक भेंद-भावों से भी आगे वढना चाहती है, मुसलिम-राज या हिन्द 
राज की कल्पना करना तो पागलपन ही कहा जा सकता हैं । 
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भाः का सन्देश दुनिया को क्या होगा ? कब वह दुनिया में 
उसे फैलाने के लिए तैयार होगा ? यह बहुत कुछ इस बात 
प्र अवलरूबित हैं कि भारत की भावी सरकार कैसी होगी | यदि अपनी 
सरकार बनाने में भारतीय जनता पूरी स्व॒तन्त्र रही तो सन्देश जल्दी 
और मपने वास्तविक रूप में दिया जा सकेगा । भावी सरकार चाहे 
समझौता होकर बने, चाहे क्रान्ति सफल होकर बने, एक वात निविवाद 
हैं कि उसके निर्माण में महात्मा गाधी ओर प० जवाहरलाल नेहरू का 
विद्यिेप हाथ और प्रभाव रहेगा, यदि तव तक इन दोनो नेताओ की उम्प्र 
बरकरार रही । दूसरे, यह वात भी उतनी ही निविवाद हैं कि समझता 
या क्रान्ति दोनो दज्ाओं में इनका मूलाथार होगा जनता की जागृति 
और कुरवानी । अतएवं जिनके बल पर सफलता मिलेगी, उन्हीका 
प्रभाव भावी सरकार के सगठन में निश्चित रूप से रहेगा । १० जवाहर- 
लाल समाजवाद का आदर रखनेंवाले और महात्माजी उनसे एक कदम 
आगे, अपरिग्रह के पुजारी, हे ।* ऐसी दशा में यह बेखटके कहा जा 
सकता है कि भावी सरकार में सर्व-साधारण की ही आवाज प्रवल रहेगी, 
धन-बल और जस्वप्र-वल की नहीं । धन-बल या पूजी-वाद भारत मे हैं 
भी नही , घनियो के द्वारा एक किस्म का सर्व-साधारण का गोपण 
जरूर होता है, धनी खुद अपनेको घन-वल पर वडा जरूर मानते है । 
दूसरे भी घन-वल के कारण घनियो से दवते हे, पर फिर भी पूजीवाद 
४ परिशिष्ट ३ देखिण । 
श्र 
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भारत मे नही हे । पृजीवाद के मानी है संगठित धन-बल आर उसका 
वहा की सरकार पर अमित प्रभाव, जिसका फल हो धनियों का दिन- 
दिन धनी वनते जाना और गरीबों का दिन-दिन गरीब बनते जाना । 
यह हालत भारत में नही है। फिर यहा के व्यापारी या धनी अथवा 
जमीदार स्वराज्य-सग्राम में भी योग देने लूगे है और भावी सरकार की 
स्थापना के समय वे अपनी महत्ता या प्रभाव जमाने का प्रयत्न ह बहुधा 
न करेगे । यदि करे भी तो वे तभी सफल होने की आजा रख सकते हैं, 
जब कोई वाहरी स्वतन्त्र पूजीवादी राष्ट्र उनकी पीठ पर हो। ब्रिटिश 
सामाज्य को शिकस्त देने के बाद गायद ही कोई राप्ट्र इनकी सहायता 
करने के लिए तेयार होगा, दूसरे यहा के व्यापारी या धनी इतने मृर्खे 
और देगद्रीही नही है, जो ऐसे समय दूसरे राप्ट्रवालों से मिलकर जय- 
चन्द का काम करे । इसलिए मुझे तो यह आजशका बिलकुल नही हैं कि 
स्वराज्य-सरकार में पूजीवादियों की प्रवलता होगी और सर्वे-साधारण 
जनता को फिर अपनी पहुँच करने के लिए दूसरी लूडाई रूडनी होगी 
या जनता-कान्ति करनी होगी । और यदि करनी पडी भी तो जिस 
शक्ति ने सुसगछित सामाज्य को ढीछा कर दिया होगा, वह क्‍या मुद्ढी- 
भर पूजीपतियो के कोलाहल या प्रभाव से दव जायगी ? 

शस्त्र-बल या सेना-बल यो तो किसीके पास भारत में रहा नही 
है, हा, देशी नरेशों के पास थोडी-सी सेनां है, वे शस्त्र-बल के प्रति- 
निधि कहे जा सकते हैँ । लेकिन इसके वरू पर वे भारतीय सरकार का 
अग॒ बनने में सफल नहीं हो सकते | हा वे अपनी जान अलबत्ता 
बचा लेना चाहते हैं। सो यह अधिकाश में अवलूम्बित हैँ उनके स्वराज्य- 
संग्राम-सम्बन्धी रुख पर । यदि उनका व्यवहार महानुभूति-पूर्ण रहा, तो 
अपनी सरकार बनते समय उनकी सुरक्षा का खयारू लोगो को स्वा- 
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भाविक तौर पर रहेगा ही, यदि उन्होने इस समय वेरखापन दिखाया 
तो उस समय वे अपने लिए सहानुभूति पाने की आशा कैसे रख सकते 
है ? इसके अलावा देशी नरेशो की संख्या बहुत हैं और उनमे इस पर 
एका होना मब्किल है कि भारत में जनता की और जनता के नेताओं 
की इच्छा के खिलाफ अपना राज्य जमा लिया जाय । शुरुआत में एका 
हो भी जाय तो अखीर में बटवारे के या वडा राजा चुनने के समय 
आपस में झगडा हुए बिना न रहेगा । और ऐसे देशभक्त राजा भी है, 
जो अभी से ऐसी किसी कु-योजना का हृदय से विरोध करेगे । 

इससे यह अच्छी तरह सिद्ध हो जाता है कि जो सरकार हमारी 
बनेगी, वह जनता की बनाई हुई होगी और उसीका बोलबाला उसमे 
रहेगा । और जबकि घोर युद्ध और क्रान्ति के दिनों मे सत्य-प्रधान और 
अहिसात्मक साधनों से सफलता मिली होगी, तब सरकार और समाज 
की बुनियाद इन्ही पर डाली जायगी, यह स्पष्ट हैं। और जिसके मूला- 
धार सत्य और अहिसा होगे, वह निस्सन्देह पूर्ण स्वतन्त्रता की इमारत 
होगी । भले ही शिखर तक पहुँचने मे काफी समय लगें, पर उसकी 
बुनियाद और खम्भे उसीको लक्ष्य करके खडे किये जायेंगे। इस तरह 
सच्ची और पूर्ण स्वतन्त्रता की ओर शीघू ले जानेवाली सरकार और 
इसलिए समाज की रचना का नमूना यह ससार को भारत की नजदीकी 
देन होगी--दूसरे शब्दों में पूर्ण स्वतन्त्रता और उसके दो बडे पाये सत्य 
और अहिसा का प्रत्यक्ष ढाचा, यह भारत का सन्देश ससार के लिए 
होगा । यह रूस के सन्देश से बढ़कर होगा । 
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रर्‌ः ने साम्यवाद या कुटुम्ववाद--कम्यूनिज्म--का नमूना ससार 

को दिखाया हैं! वह आदर्ण समाज में किसी सरकार की 
आवश्यकता नही मानता । वह पूजीवाद को या सम्पत्ति के असमान 
बटवारे को समाज की सारी बुराई की जड मानता है । इसलिए उसने 
ऐसी सरकार बनाई है, जिसमें किसानो और मजदूरो की ही पहुँच हैं, 
धनी-मानी लोग उससे महरूम रकक्‍्खे गये हे । वहा यह नियम बना दिया 
गया है कि सरकार में मत देने का अधिकार उसीको है, जो खुद काम 
करता हो । जो ठलुए बैठे रहते है, या दूसरो की कमाई पर गुलछरें 
उडाते हे, उनकी कोई आवाज सरकार में नही है। सम्पत्ति का समान 
बटवारा करने की गरज से उन्होने किसीको खानगी मिल्कियत रखने का 
अधिकार नही रक्‍्खा है--अभी कुछ समय तक पुराने लोगो को अपनी 
सम्पत्ति रख छोडने का अपवाद कर दिया गया है, पर सरकार मे उन्हें 
राय देने का अधिकार नही है। इसके अछावा जमीन-जायदाद, करू- 
कारखाने सब राज्य के अधीन कर दिये गये है । काम करने के एवज 
मे नकद पैसा किसीको नही मिलता। सरकार की ओर से दृकाने खुली 
हुई है, वहा से रसद-कपडे वगेरा जरूरी चीजे सबको मिल जाती है । 
व्यापार और उद्योग-धन्धे भी सरकार के ही आधीन हे । आदर्श समाज 
में उन्होंने सब तरह की हिसा का वहिप्कार माना है, किन्तु अभी सन्धि- 
काल मे, हिंसावल की आवश्यकता सरकार मे समझी गई है । समाज- 
रचना मे ईव्वर और वर्म के लिए कोई जगह नही रक्‍्खी गई है और 
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विवाह-प्रथा को उठाकर स्त्री-पुर्प सम्बन्ध को बहुत आजादी दे दी है । 
एक स्त्री का कई पुरुष से और भिन्न-भिन्न स्त्री-पुरुपो का भिन्न-भिन्न 
स्त्री-पुरुषो से सम्बन्ध रह सकता है । सन्‍्तति के पालन-पोषण व जिक्षण 
का भार राज्य पर ६ । 

जहातक सर्वे-साधारण के उुख-सुविधा-स्वतत्रता से सम्बन्ध है, उससे 
पहले जासन-प्रणालियों की अपेक्षा यह निस्सन्देह बहुत दूर तक जाती 
है । साधन और ठीक-ठीक जानकारी के अभाव में यह राय कायम करना 
अभी अठिन हैं कि वह प्रयोग रूस में कितनी सफलता के साथ हो रहा 
हेँ । अच्छा तो यह हो कि हमारी राष्ट्रीय सरकार बनते ही एक शोधक- 
मण्डल भारत से रूस को एक साल के लिए भेजा जाय और वहा वह 
सभी दृष्टियो से नवीन प्रयोगों का अध्ययन करे और फिर उससे' यहा 
लाभ उठाया जाय । फिर भी गासन के बुनियादी उसूलो के गुण-दोप पर 
विचार करके इतना निस्सन्देह कहा जा सकता है कि कुटुम्बवाद पिछले 
नमाम वादो की अपेक्षा, सामाजिक स्वतन्त्रता में, बहुत आगे का कदम है । 
किन्तु साथ ही वह पूरा कदम नही है । 

पिछले लेखो मे हमने देखा हैं कि जबतक सत्य ओर अहिसा को 
मलाधार न माना जाय और इन पर अमल न किया जाय, तबतक 
पूर्ण और सच्ची स्वतन्त्रता का आना ओर निभना कठिन हैं । इसके 
अछावा एक और बात है, जिसमे सोवियट-प्रणाली अधूरी है । सामाजिक 
अव्यवस्था, विपमता या अज्ञान्ति की असली जड सम्पत्ति का असमान 
बटवारा नही बल्कि परिग्रह की वृत्ति हैं । साघारण आवश्यकताओ से 
अधिक सामग्री अपने पास रखना ही असली बुराई है । दूरदर्शी विचारको' 
मे इसे चोरी कहा है। समान बटवारे के मूल मे भोगेच्छा और उसके 
फल-स्वरूप कलह शेप रह जाता है. पक्षान्तर में, अपरियग्रह दोनो की 
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जड में कुठाराघात करता हैं। समान बटवारा एक ऊपरी इलाज हैं, 
अपरिग्रह मनुष्य की इच्छा पर ही सयम लगाना चाहता हैं । एक बाहरी 
बन्धन है, दूसरा भीतरी विकास । समान बटवारा जीवन के रटैण्डर्ड पर 
कोई कैद नही लगाता, सिर्फ सम्पत्ति के समान रूप से ठट जाने का निर्णय 
उसे चाहिए, इसके विपरीत अपरियग्रह जीवन की साधारण आवश्यकताओ 
तक ही मनुष्य को परिमित बना देना चाहता है । अतएवं इसमें मनुष्य के 
लिए स्वेच्छा-पूर्वक त्याग, सयम और उसके फल-स्वरूप सामाजिक तथा 
त्रेयक्तिक स्वृतन्नता अधिक रहेगी । 

पूर्ण-स्वतन्त्रतावादी में और समाजवादी में एक यह भी अन्तर है कि 
पहला अहिसा को शुरू से लेकर अन्त तक अनिवाय और अटल मानता है । 
यह कहता कि सक्रमण-काल में हिसा अनिवार्य है, यही नही बल्कि वह 
अत्तिम अस्त्र है, पूर्ण-स्वतन्वतावादी की समझ में नही आता । आपद्मे के 
रूप में जो बात स्वीकार की जाती हैं उसके समर्थन का ओर प्रचार का 
उद्योग कही नहीं किया जाता--अधिक-से-अधिक उसका तात्काछिक 
बचाव-मात्र किया जा सकता है, और उसे अन्तिम अस्न की महत्ता तो 
हगिज नही दी जा सकती । अन्तिम अस्त्र के मानी हैं सर्वोपरि अस्च । 
एक ओर हिंसा को सर्वोपरि अस्त्र मानना, और व्यवहार में भी उसका 
इसी तरह इस्तेमाल करना, इस बात मे कैसे श्रद्धा पैदा कर सकता है कि 
हा, समाजवाद या कुट्म्बवाद की अन्तिम अवस्था में हिसा का पूर्ण 
अभाव रहेगा ? अहिसा का वास्तविक छाभ और असली महत्व तो, 
अधिकाण रूप में, सक्रमण-काल में ही है । क्योकि जवतक आप समाज 
को अहिसा जोर सत्य की दीक्षा नही दे सकते तबतक आप किसी न-किसी 
रूप से सरकार---आसक-सस्था को स्वीकार किये बिना नही रह सकते, 
जो कि कुदुम्बवाद के आदर्श के विरुद्ध है। और यह आशा करना भी 
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अमी तो व्यर्थ-सा ही मालम होता है कि जबरदस्त और घोर हिसा-बलू 
के द्वारा एक क्रान्ति हो, ' उसी प्रकार यह आजा करता भी 
व्य्थे-ना ही है कि हिसा-वकू के द्वारा आज भी जासन-सस्था का 
सचालन होता हो, फिर भी समाज में अहिसा दिन-दिन बढती ही 
जायगी । समाज में अहिसा तो तभी बढ सकती है, जब समाज के नेता, 
आसन के सूत्रधार, अपने जीवन में उसे परमपद दे, अहोरातच्र उसके 
अचार में रत रहे, उससे भिन्न या विपरीत भावों का उत्साह और बल 
अपनी साथना ओर व्यवस्था के द्वारा न बढने दे, वाहरी बल से किसी 
को न दवाया जाय, वल्कि भीतरी परिवतेन से मनृप्य और समाज को 
ऊँचा उठाया जाय, जान्ति-प्रिय बनाया जाय। इसके विपरीत यदि अग्रणी 
लोग खुद ही, उनके दाये-वाये हाथ सभी, मुह से आगे के लिए अहिसा 
का नामोच्च[ गण करे पर क्रिया में स्वंदा हिसावादी रहे, तो इसपर कौन 
नो विश्वास करेग! और किस तरह समाज में हिंसावृत्ति का छोप हो 
सकता है ? यह तो जहर पिलाकर अमर वनाने का आइ्वासन देना है । 
जहा असहिष्णुता इतनी बढी हुई हो कि विरोधी मत तक नही प्रकाणित 
किया जा सकता, सो भी लोकमत के बल पर नहीं बल्कि जेंलखाने और 
पिस्तौछ के बल पर, वहा हिसा के नाण की वात एक मखौल ही समझी 
जा सकती हैं। मुझे तो ये बाते परस्पर-विरोधी और एक-दूसरे का घात 
करनेवाली मालूम होती हं । जस्तु । 

'. इंदवर, ओर धर्म पर पहले सविस्तर विचार हो ही चुका हैं । यहा 
तो सिर्फ इतना ही कहना काफी होगा कि रूस की नकल हिन्दुस्तान में 
नही हो सकती--महज इसलिए नही कि दोनो जगहो की परिस्थितियों में 
अन्तर हैं बल्कि इसलिए भी कि समाजवाद के माने गये उसूलो में ही 
अव्वल तो कमी हे ओर दूसरे उसके साधन भी शुद्ध ओर आदर तक के 
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जानेवाले नही हैं । इस कमीको पूरा करना भारतवर्ष का काम होगा । 
वह ससार को समाजवाद का नमूना नही, बल्कि पूर्ण-स्वतन्त्रता की झलक 
दिखाबेगा । सत्य और अहिसा उसके पाये होगे और अपरिग्रह उसका 
व्यवहारिक नियम । वह सिर्फ अमीरो की जगह गरीबो का राज्य नही 
कायम करेगा, सिर्फ तख्ता नही उलट देगा, बल्कि सर्वोदिय का प्रयत्त 
करेगा--शासन-सस्था वनेगी और रहेगी तो ऐसी कि किसी वर्ग-विशेष 
या जाति-विशेष से हेप न होगा, और जब जासन-सस्था को मिटाने का 
समय आ जायगा तब कोई किसीका हाकिम या जासक नही रहेगा बल्कि 
सब अपने-अपने घर के राजा रहेगे और होगे | यही ससार को भारत 


का सन्देश होगा । 


भारत की पहली सरकार 


भाए की पहली सरकार जनता की सरकार होगी, इसमे मुझे 
कोई सन्देह नही हैं और इसके कारण पहले बताये जा चुके 

है । फिर भी वह ऐसी न होगी, जिसमे किसानो और मजदूरो के अछावा 
किसीकी पहुच और गुजर ही न हो । उसमे राय देने का अधिकार 
'श्रम' पर नही, बल्कि सेवा पर होगा । आलूस्य, परोपजीवन, निकम्मा- 
पन, तिरस्कृत होगा, श्रम, उद्योग, काम, सेवा का आदर-मान होगा। 
सग्रह की जगह पर अपरिग्रह या त्याग उच्चता की कंसौटी होगी । 
सरकार केन्द्र-प्रधान ( ए77४7"ए) नही, बल्कि प्रान्त-प्रधान(॥7७०१७7७/) 
होगी अर्थात्‌ सारे देश मे ऊपरी सरकार का दौर-दौरा न होगा, बल्कि 
भाषा आदि सस्क्ृति के अनुसार भिन्न-भिन्न प्रान्त या सूबे अपनी आसन 
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या समाज-व्यवस्था मे स्वतन्त्र होगे ओर यही नियम तथा प्रवृत्ति ठेठ गाव 
तक में पहुँचाई जायगी । हर गाव अपने हर भीतरी काम में स्वतन्त्र 
होगा, सिर्फ दूसरे गावो की अपेक्षा से ऊपरी सत्ता के अधीन होगा । 
अपने काम और विकास के लिए वह स्वतन्त्र होगा, और यो सव गाव 
परस्पर सहयोगी होगे । यही नियम कुटुम्ब, वन्‍्धा और व्यक्ति पर भी 
चरितार्थ होगा । हर शरस अपने काम में स्व॒तन्त्र, दूसरे की अपेक्षा से 
सहयोगी और सयमी होगा । हर चीज अपनी जरूरत के लिए स्वाश्रयी 
और दूसरे के सम्बन्ध से परस्पराश्रयी होगी । जिन उसूलो पर आज 
हमारी राष्ट्रीय महासभा चल रही है उन्हीका स्वतन्त्र और व्यापक 
विकास हमारी भावी सरकार होगी । सेना कुछ कालतक रखनी पडेगी, 

पर वह स्थायी नही, राष्ट्रीय स्ववसेवक-सेना होगी । उसका काम अपने 
ही लोगो को या पडौसियो को दवाना, डराना और हडपना नहीं बल्कि 
भीतरी और वाहरी आक्रमणो या ज्यादतियो ये देश ओर समाज की रक्षा 
करना होगा । पुलिस हिफाजत के लिए और जेले अपराबियो के सुधार 
के लिए होगी । उनके भाव राप्ट्रीय सेवा के होगे, न कि तनस्वाह पकाने 
ओर जोर-जुल्म करने के । विक्षा सावेजनिक होगी--योग्य और समर्थ 
नागरिक बनाने के लिए न कि कारकुन, गुलाम और गली-गली का कुत्ता 
बनाने के लिए । स्त्री-पुरुप, गरीव-अमीर, सब समान-रुप से शिक्षा पाने 
के मुरतहक होगे । समाज और सरकार मे, सारवेजनिक जीवन में, मनृप्य 
मात्र में समान अधिकार होगे । पेशे या जन्म के कारण कोई अछूत या 
नीच नही समझा जायगा । व्यापार-धनच्धा व्यक्तिहित के लिए नही वल्कि 

देश-हित और समाज-हित के लिए होगा । व्यापार-उद्योग और भिन्न- 
भिन्न पेणो में व्यक्तिगत स्वतन्त्रता होगी, पर उनकी आन्तरिक भावना 
ओर वृत्ति स्वार्थ-साधना की न रहेगी । 'मेत्य ओर अहिसा के द्वारा पूर्ण 
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स्वतन्त्र होना' नागरिकता का व्येय होगा | मनुष्य-यन्त्र को पूरा काम 
मिलने के बाद जड-यन्त्रों से काम लेने का नियम रहेगा। वेश की आवें- 
वयकता से अधिक होने पर ही कच्चा माल बाहर भेजा जा सकेगा । और 
घरेल उद्योग-धन्वो मे जो चीजे न वन सकेगी और जिनकी राष्ट्र के लिए 
परम आवध्यकता होगी उनन्‍्हींके छिए बड़े कछ-कारखाने खोले जायेंगे । 
व्यापार-उद्योग स्पर्धा और माल्यमाल होने के लिए नही वल्कि समाज 
की सुविधा, सामाजिक आवद्यकताओ की प्रुर्ति के लिए होगे। हर व्यक्ति 
हर काम अपने लिए नही वन्कि समाज के लिए करेगा । अपने काम मे 
चह स्वतन्त्र तो होगा, पर उसका जीवन अपने लिए नही वल्कि समाज 
के लिए होगा। जमीन का मालिक किसान रहेगा, पर वह गाव करे अधीन 
रहेगा, अर्थात गाव-हित के विपरीत वह जमीन और पैदावार का उपयोग 
ले कर सकेगा । खेती के खचे और उसकी साधारण आवश्यकता से अधिक 
जो रकम बचेगी उसका निबत अथ लगान के रूप में लिया जायगा । मनुष्य 
की साधारण आवश्यकताओं के नियम बना दिये जायँगे और उससे अधिक 
आय या बचत पर राज्य-कर लगाया जायग | जमीदारों ओर साहुकारो 
की पद्चति उठा देनी होगी और गाव की ण्वायत की तरफ से किसान 
आदि को प्रसगोपात्त सहायता देने की व्यवस्था कर दी जायगी । गिरी, 
पिछड़ी और जरायमपेशा जातियो के सुधार के लिए विशेष प्रयत्न किया 
जायगा। धामिक स्वतन्त्रता श्रोर सहिष्णुता रहेगी । , ईब्वर और धर्म के 
सम्बन्ध में कोई विधि-मिषेघ न होगा । हा, जीवन को नीतिमय बनाने 
पर अलबत्ता पूरा जोर दिया जायगा । विवाहित जीवन ओर कुटुम्व 
रहेगा, पर वह शरीर सुख ओर स्वार्थ के लिए नही, नैतिक और सामा- 
'जिक उन्नति तथा आत्तिक सुख के छिए होगा! स्वार्ये नही बल्कि समाज 
सेवा सवका एक लक्ष्य होगा । दबाव नही, बल्कि निर्भगता सबकी एक 
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: चुत्ति होगी । प्रत्येक कुटुम्ब आर गाव को आवध्यक अन्न, दूध, घी, फल, 
साग, वस्त्र, शिक्षा, ओपधि, स्थान, जल, हवा आदि भरण-पोपण, शिक्षण 
और रक्षण की सामग्री अवाब रूप से मिलती रहे--ऐसा प्रवन्ध होगा । 
रेल, तार, जहाज, डाक देश को लूटने के लिए नहीं बल्कि देश की 
सुविधा, आराम और उन्नति के लिए होगे। भ्राम आवाद करने और 
बसाने का अधिक उद्योग होगा, गहरो को फंलाने का नही,। साराण यह 
कि भनृष्य-जीवन और जीवन-व्यवस्था सरल, सुगम और युखकर रहे--- 
इस बात की ओर विशेष ध्यान रकखा जायगा । 

मेरी समझ के अनुसार, भारत की पहली स्वतन्त्र सरकार की रूप- 
रेखा यही रहनी चाहिए और ईब्बर ने चाहा तो यह्दी रहेगी । 


| ६ | 
आम-रचना 


झ््ुती सरकार बनते ही सबसे पहले ग्राम-रचना की ओर ध्यान 

देना दोगा । अभी गाव जिस तरह बसे हुए हे उसमें न तो 

कोई तरीका ही दीख पडता हैं, न सफाई का ही ध्यान रक्‍्खा गया है । 
मकानो में काफी हवा और प्रकाण नही रहता । गाव आसपास की जमीन 
से कुछ ऊँचाई पर होने चाहिएँ | कतार ओर सिलसिले से मकान बने हो, 
रास्ता काफी चौडा हो, पताले हो, गोवर और खाद के लिए पूर्व या 
दक्षिण दिशा में एक जगह मुकर्र हो । मनुष्य के पाखाने और पेशाब का 
कोई उपयोग गावो में नही होता । इसलिए खेतों पर चलते-फिरते पाखानों 
का अवन्ध हो और यह नियम रहे कि कोई सित्रा वीमारी के इधर-उधर 
पाखाने न बैठे । पजु-णाहू भी स्वच्छ-सुघड रहे । याम-पाठशाला में पण- 
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रक्षण और पश्ु-चिकित्सा पढाई जाय । खेती और उद्योग धन्धों का 
पुस्तकीय और अमली ज्ञान कराया जाय । सर्व-साघारण का एक उपासना 
मन्दिर रहे । उपसना ऐसी हो, जिसमें सव धर्मो-मजहवो और जातियो के 
लोग आ सके । घर में अपनी-अपनी विशिष्ट पद्धति से पुजा-अर्चा करने 
की स्वाधीनता प्रत्येक व्यक्ति और कुटुम्ब को रहेगी । ग्राव की एक 
पचायत होगी, जिसमें सभी जाति-पाति और पेशे के वालिग छोगो को 
चुनाव का अधिकार होगा और प्रतिवर्ष उसका चुनाव हुआ करेगा । 
प्रतिनिधि-मण्टछ की, पचायत की बैठक नियत समय पर होगी, जिसमे 
आपस के लडाई-झगटठे, स्वच्छता, औपधि, पाठयाला, उपागस्ता-मन्दिर, 
गोणाला, खेती-सुधार आदि ग्राम-सम्वन्धी सभी विपयो पर विचार और 
निर्णय होगा । अन्याय और अत्याचार की अवस्था मे हलके की बडी 
पंचायत में अपील हो सकेगी । कई गाव मिलकर हलके होगे और कई 
हलके मिलकर तहसील । इसी त्तरह कई तहसीर मिलकर जिला ओर 
जिलो से प्रान्त आदि होगे । प्रान्त-विभाग भाषा और सस्क्ृत के अनुसार 
होगा । ग्राम-सभ्यता के विकास की ओर पूरा ध्यान दिया जायगा । आ्रामो 
के कारण स्वतत्रता बिखरी हुई रहती है । अहरो के कारण एक जगह 
एकत्र हो जाती है । सत्ता या स्वतत्रता जितनी ही एकत्र या केन्द्रित होगी 
उतनी ही जनता या सर्व-साधारण की पराधीनता बढ़ेगी । नगरो की 
वृद्धि से घनी आवादी, कुटिलता, कृत्रिम साधन, अनीतिमय जीवन, 
दुव्यंसन और परावलम्बिता वढती हैं, इसके विपरीत आ्राम-जीवन में 
सरलता, स्वाभाविकता, स्वावलम्बन, सुनीति और सुजनता का विकास 
होता है । 

प्रत्येक गाव की जमीन निश्चित होगी और वह आवश्यकतानुसार 

प्रत्येक कुटुम्व में बँटती रहेगी । मनष्य के जीवन का--रहन-सहन का 
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एक साधारण नमूना बना लिया जायगा और उसके अनुसार सबको सब 
बाते सुलभ करदी जायेंगी । जमीन में किसान सव तरह की आवद्यक 
चीजे पैदा करेगे और अपनी आवध्यकताओ की पृत्ति होने के बाद उन्हे 
बेचेगे । लगान सिर्फ उतना ही होगा, जितना छोटी या बडी पचायतो के 
खर्च आदि के लिए जरूरी होगा, या बचत का एक उचित अश-मात्र 
लिया जायगा | किसान खुद ही नियत समय पर पचायत में रूगान दे 
आया करेंगे । लडाई झगडे या अन्याय-अत्याचार की अवस्था में ही 
पचायत किसीके जीवन में हस्तक्षेप करेगी । परस्पर सहयोग का भाव 
प्रवल होगा । द्रध-धी की डफरात होगी । कोई चीज गाव के बाहर तभी 
जा सकेगी, जब उसकी आवश्यकता गाववालों को न होगी, या दूसरे 
गाववालो का जीवन उसके विना कठिन और असम्भव होता होगा । 
पचायत या राष्ट्र के खर्चे के अछावा ओर किसीका कर या लरूगान 
किसान पर न होगा, यो पचायत का सव काम नियमाधीन होगा, परन्तु 
यदि कोई ऐसा नियम किसी प्रकार वन गया हो जिससे लोगो का अहित 
होता हो, या अनीतिमय हो, तो व्यक्तियो को उसे तोडने का अधिकार 
होगा, बणतें कि वे उसकी सजा पाने को तैयार हो । ऐसे कानून-भग का 
अधिकारी वही मनुष्य हो सकता है, जो सव दशाओ में और नियमो का 
पूरा-पुरा पालन करता हो । ग्राम मे एक पुस्तकालय होगा, जिसमे प्रान्त 
के अच्छे अखबार, प्रान्तीय तथा राष्ट्रीय भाषाओ की आम पुस्तके, 
मासिक पत्र रहेगे और उसके लिए कोई फीस न रहेगी । 

प्रत्येक ग्रामवासी पहले अपने को मनृष्य, फिर हिन्दुस्तानी, फिर 
किसी जाति या पाति या पेजे का मानेगा । अपने ग्राम-सम्बन्धी कत्तंव्यो 
का पाऊुत करते हुए भी वह हलके, तहसीछ, जिला, प्रान्त या देश- 
सम्बन्धी कत्तंव्यों के पालन में उदासीन न रहेगा । राष्ट्र या प्रान्त की 
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पुकार पर वह सबसे पहले दौडेगा। ग्राम-कार्यो में वह स्वतत्त्र और 
देश-कार्यो मे परस्पराश्नित रहेगा। उसके जीवन में आवश्यकता की 
प्रधानता रहेगी, जौक की नहीं ' सुन्दरता, कला और सुघडता का बह 
प्रेमी होगा, पर विलासिता, कृत्रिमता और इच्छाओं का गुरूम न 
होगा । तम्बाकू, अफीम, इन दुव्यंसनो को वह छोड देगा, और चाय, 
काफी को अपने गाव में न घुसने देगा । वह परिश्रवमी और कार्यरत 
होगा--ठलुभा, आलूसी और बेकार नहीं | गारीरिक श्रम ही उसका 
जीवन होने के कारण अलग व्यायामगाला या खेलों की उसे आवश्य- 
कता न होगी । खेतो और जगलो मे काम करना उसके लिए व्यायाम, 
मनोरजन, और कमाई सब एकसाथ होगे । खेती से जब फुरसत मिलेगी 
तो वह कपडे, रस्सी, टोकरी, मकान तथा ओऔजार-बनाई में अपना 
समय लगावेगा । कताई घर-घर में होगी और बुनाई गाव-गाव में । 
नमक, वियाक्षकाई और मिट्टी का तेल--इन तीन चीजो को छोडकर 
शेष सब चीजे प्राय प्रत्येक आरमवासी अपने गाव में पैदा कर छेगा। 
बुननेवाले, जूता वनानेवाले, छकडी का काम करनेवाले यदि अलहदा 
होगे भी तो उनसे किसी प्रकार की घृणा न करेगा । गन्दगी और बुराई 
मे चफरत होगी, न कि किसी व्यक्ति या जाति से । गाव के कामों के लिए 
मजदूरी की प्रथा न होगी, वल्कि एक-दूसरे के सहयोग से खेती-बारी 
के तथा सामाजिक काम होते रहेगे । अव्वल तो जमीन और घन्धों का 
बंटवारा या प्रबन्ध ही इस तरह होगा कि जिससे गाव में या आसपास 
किसीको अपना पेट भरने के लिए चोरी, डाका आदि न करना पडे। 
फिर भी जबतक ऐसी स्थिति न हो जायगी तबतक गाव के युवक खूद 
ही बारी-वारी से गाव की चौकी देते रहेंगे । सव जगह आवश्यकता- 
पूर्ति ही मुस्य उद्देश होगा---इसलिए नमक, तेल, दियासलाई, रुई 
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आदि गावो में सहज ही न आनेवाली चीजो के अछावा और त्रीजो की 
खरीद-विक्री स्वभावत नहीं के बराबर होगी । इससे उन्हे सिक्‍्के-नोट 
आदि की जरूरत भी बहुत कम रह जायगी । जीवन के लिए आवश्यक 
प्राय सब बातो का सुपास होगा, इसलिए नैतिक जीवन अपने-आप 
अच्छा और ऊँचा रहेगा। क्योकि जब जीवन की आवशच्यकताओं का 
स्वाभाविक और सीधा मार्ग रुक जाता है तभी मनुप्य नीति और 
सदाचार से गिरने रूगता है । अग्नेजी राज्य में भारत का जितना नैतिक 
अथ पतन हुआ है उतना न मुसलूमानो के काल मे था, न उससे पहले । 
बल्कि चन्द्रगुप्त के काल में तो यहा मकानो मे तारे तक न छगते थे । 
सरकार अपनी और जनता की हो जाने के बाद हर गाव की यह स्थिति 
हो सकती है कि न मकानो मे ताले रूगे, न गाव मे चौकी देना पडे। 

कैसा लुभावना है यह गाव का दृदय ! क्यो न हम आज ही से ऐसे 
गाव बनाने में अपना दिमाग और दिल दौडावे ? किन्तु यह हो किस 
तरह ? इसका रास्ता 'गावो की ओर में मिलेगा । 


[७] 
उपसंहार 


पार यह न समझिए कि जीवन की स्वतत्रता या सम्पूर्णता के 

लिए मुझे जो कुछ कहना या लिखना था वह सब खतम हो 

चुका । परन्तु, हा, अब इस पुस्तक की समाप्ति हो गई है, यद्यपि 

इसके आशय की पूर्ति इतने ही से नही हो जाती है । कहने-सुनने या 

छिखने-पढने से बहुत हुआ तो हमारी कुछ अज्ञान-निवृत्ति हो जाती पर 3 मम गन: हो जाती है; 
* देखिए परिशिष्ट न० £ 
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है. 


कुछ विचार युलझ् जाते. है, हृदय को कुछ प्रेरणायें मिल जाती हैं, परन्तु 
इतने ही से जीवन के उद्ेश की सिद्धि नहीं हो जाती । वह तबतक नहीं 
हो सकती जबतक अपने विचार या ज्ञान के अनुकुठ आचरण नही होता । 
ज्ञान बहुत हो गया, विचार बहुत अच्छे है, भावनायें बहुत णुद्ध और 
ऊँची है, परन्तु आचरण यदि वसा नही है तो वह उस खजाने की तरह है 
जिसका ताला बन्द हैं। उससे न अपनेको ही विशेष छराभ होता है, 
न जन-समाज को ही । इसके विपरीत यदि हम कार्य तो बहुतेरे करते 
रहे, किन्तु यदि वे ज्ञान-युक्‍त नही हे, विवेक और विचार-पूर्वक नही किये 
जाते हे, तो उसका परिणाम भी पहाड खोदकर चूहा निकालने के वरावर 
हो जाता हैं। क्योकि यदि निर्णय आपका ठीक नही है । कार्य-प्रणाली 
निर्दोष नही है, कार्यक्रम विधिवत्‌ नही है, मूल-प्रेरणा गुद्ध नही है तो 
आपके कार्य का फल हरमिज ऐसा नहीं निकल सकता जिससे आपके या 
समाज के जीवन का विकास हो, उनकी गति स्वतत्रत्ता या सम्पूर्णता की 
ओर बढ़े । जेसा आपका सकल्‍प होगा, वैसे ही आप अपने कार्य को, 
फलत अपनेकों, वनावेगे | सकलप तभी अच्छा हो सकता है जब चित्त 
शुद्ध हो । चित्त-शुद्धि का एक ही उपाय हैं, राग और ह्वेष से अपनेको 
ऊपर उठाना । कहा ही है--- 
“क्रियासिद्धि खत्व भवात महतां नोपकरण । 

अर्थात्‌--सफलता वाहरी साधनो पर नही बल्कि मनुष्य के सत्व पर 
यानी जुद्ध चित्त, शुद्ध बुद्धि और शुद्ध भाव पर अवलूम्बित है । 

ऐसी दम मे पाठक यह समझने की भूल न करे कि इस पुस्तक को 
पढ़ लिया ओर बस अपना कतेंव्य पूरा हो गया । बल्कि, सच पूछिए, 
तो उसके बाद उनका कतेंव्य आरम्भ होता हूँ । याद इसके द्वारा उन्हे 
अपने जीवत की ठीक दिद्या मालूम हो जाय, और उन्हे अपना कतंव्य 
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सूझ जाय तो तुरन्त ही उन्हे तदनुकूछ अपना जीवन-कम वनाने में तत्पर 
हो जाना चाहिए । उसके बिना उन्हे न इस पुस्तक का, न अपने जीवन 
का ही सच्चा स्वाद मिल सकेगा । उन्हें जान लेना चाहिए कि जीवन 
कोई खिलवाड था मनोरजन अथवा आमोद-प्रमोद की वस्तु नही है । 
वह बहुत गम्भीर और पवित्र वस्तु हैं जो हमे वरसो की सस्कृति के साथ 
विरासत में मिली हे शौर हमे, सच्चे और अच्छे उत्तराधिकारी की तरह, 
उसकी शुद्धि और वृद्धि करनी हैं । जिस प्रकार एक विद्यार्थी ज़ी-जान से 
सचिन्त रहकर परीक्षा की तैयारी करता है, या वह पिता जिसकी रलूडकी 
का व्याह होता हो, एक क्षण की भी विश्रान्ति या निश्चिन्ति के विना, 
एक के बाद दूसरे कार्ये में लग जाता है, उसी तरह एक मनुष्य जबतक 
एक नियत कार्यक्रम लेकर अपने जीवन को बनाने के लिए छटपटायेगा नही 
तबतक सम्पूर्णता और स्वतत्रता तो दूर मनुष्यता की शुरूआत भी उससे 
नही सकती । अतएवं मेरी उन तमाम भाई-बहनों से, जिनके हाथ में 
यह पुस्तक पड जाय, सामग्रह प्रार्थना है कि वे पुस्तको के साथ ही महा- 
पुरुषो के जीवनो को भी पढे । महापुरुष इसीलिए आते हे कि अपने महान्‌ 
उदाहरण और कर्म-कौशल के हारा जगत्‌ और जीवन को कर्म की सच्ची 
दिज्या दिखावे । पस्तके पठने से विचार-जागृति होती है, किन्तु महापुरुषों 
का जीवन प्रत्यक्ष और सम्पर्क हमे तदनुकूल जीवन बनाने की ओर ले 
जाता है और हमारा वर्षों का कार्य महीोनो और कभी-कभी तो मिनटों 
में पूरा हो जाता है। हम सिद्धान्त, आदर्श तथा ज्ञान की बहुतेरी बाते 
जान और मान तो छेते है, परन्तु हमे उनकी सचाई का, वास्तविकता 
का, या व्यावहारिकता का इत्मीनान महापुएषो के जीवनो से ही अच्छी 
तरह होता है । पुस्तक तो उनके अनुभव या आविष्कृत ज्ञान का एक जड 
और बुटियुक्त सग्रह-मात्र हो सकती हैं। इसलिए जीवन बनाना हो, 
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जीवन को सुखी, स्वतत्र और सम्पूर्ण बनाना हो तो अपने काल के महा- 
पुरुषों से प्रत्यक्ष जीवन को पढो, उनके स्फूतिदायी सम्पर्क और सससे से 
अपने जीवन में चेतन्य को अनुभव करो एवं अपनी-अपनी ात्मा को 
विद्वात्मा मे मिला दो । योग-साधक अरविन्द ने क्या खूब कहा है--- 
*# थे तीनों पुक--$छा, स्थातन्न्य, अमरता, 
आज नहीं तो कभी सिद्ध होगी यह समता ।* 
भरे पामर मनृष्य ! कब तेरे जीवन में यह समता सिद्ध होगी ? 


परिशिष्ट (५) 
सामाजिक आदर्श 


क्‌ लोगों का मत है कि भारत के लिए कोरी राजनतिक स्वा- 

घीनता काफी नही है। जब तक हमारा सामाजिक आदर्श ही 
नही बदला जायगा तब तक न भारत का भला हो सकता है, न दुनिया 
का । इस अर्थ मे आज हुनिया की ओर भारत को एक ही समस्या है| 
कुद्र काल पहले तक यह माना जाता रहा था कि एक राजा हो ओर चह 
प्रजा का हित करता रहे । समय पाकर यह राजा प्रजा का भला करने के 
चजाय आप ही उसका प्रभु ओर कर्ता-धर्ता बन गया ओर, अपने स्वेच्छाचारों 
की पूर्ति के लिए प्रजा पर मनसाना ज़ोरो-जुल्म करने लगा। तब लोगों 
ने देखा कि यह गलती हुई--कछ नही, राजा को छोडो, अब से प्रजा का 
चुना हुआ प्रतिनिधि-मण्डल ओर अध्यक्ष प्रजा का हित साधन करे । अब 
इसका भो फल कई जगह यह हो रहा है कि धनी ओर प्रभावश्ञालो लोग 
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सॉठ-गांठ लगाकर प्रतिनिधि-मण्डल में पहुँच जात है ओर एक राजा के 
बजाय बीसों राजा, प्रजा के प्रतिनिधि के नाते, प्रजा के हित के नाम पर, 
अपनी महत्वाकाक्षाओं की पूर्ति करते हैं ओर उनपर प्रजा को कुरबान करते 
हुए भी नही हिचकते । गत यूरोपीय महाभारत मे यही अनुभव हुआ | त्तव 
लोगों के विचारों ने फिर पलटा खाया । अब कुछ लोग कहने लगे है, नही 
धनी ओर प्रश्ुताशाली लोगों के हाथों में शासन को बागडोर न होनी 
चाहिए, सर्व-साधारण ओर जनता के हाथों में होनो चाहिए । इस विचार 
के लोग, थोडे-थोडे विचारभेद के साथ, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट ओर 
बोल्शेचिक कहें जाते हैं। थे कहते है कि केवल राज-काज में नही बल्कि 
सारे सामाजिक-जीवन मे सबको अपनी उन्नति ओर छल के समान साधन 
ओर छविधाये मिलनी चाहिए, फिर वह राजा हो था रक, धनी हो वा 
किसान, पढा हो या अपढ, स्त्री हो या पुरुष । यह कोई राजनेतिक ही 
नही एक भारी सासाजिक क्रान्ति का चिन्ह है। ऐसा जान पडता है कि 
प० जवाहरलाल नेहरू भारत को यही सन्देश देना चाहते हें कि तुम्हारा 
काम खाली राजनतिक सत्ता ले लेने से नही चलेगा, बल्कि ऐसा प्रबन्ध 
होना चाहिए जिससे वह सत्ता मलुट्ठीभर प्रभावशाली लोगों के हाथों मे 
न रहे, जनता के हाथों मे रहे। फिर केवल राजनैतिक क्षेन्न में ही नही, 
बल्कि जीवन के सभी विभागों में समता और समानता का दोर-दोरा 
होना चाहिए। इसी दिशा मे यदि दूर तक विचार करे तो हमे इस 
नतीजे पर पहुँचना पडता है कि जब तक सरकार अर्थात्‌ सत्ता रखनेवाली 
कोई भी, किसी भी प्रकार को ससथा, समाज मे रहेगी तब तक सबको 
समान साधन ओर समान खविधा नहीं मिल सकती--आत्स विकास की 
पूरी स्वाधीनता किसीकों नहों मिल सकती । यह तो तभी हो सकता है 
जब समाज में सब लोग ऐसे बन जायें ओर इस तरह परस्पर व्यवहार 


३५७ परिश्निष्ट (२) 


करने लगें जिससे किसी वाहरी सत्ता की आवश्यकता उनकी रक्षा, शिक्षा 
ओर न्याय आहि के लिए न रहे। पर सारे समाज को एसी दशा भी उसी 
अवस्था में हो सकती है जब लोग खुद ब खुद उन तमाम नियमों ओर 
कानूनों को मानने लगे जिन्हे सरकार अपनी हुकूमत के अर्थात्‌ दएड-भय 
के बल पर मनवाती है। यहाँ जाकर हम दख सकते है कि मनुष्य के 
सामाजिक ओर राजनतिक जीवन से भी सयम का क्तिना महत्व है । 
इस चिपय्र पर बहुत दूर तक बारीकी के साथ जिन-जिन विचारकों ने 
विचार किया ह उनका यही कहना है कि समाज मे क्रिसी सरकार का 
रहना समाज की वे-बसी का सबूत है, समाज के लिए पुक तरह से छर्म 
की बात है। थोरों, टालस्टाय, क्रोपाटकिन, लेनिन ओर गाधी--ऐसे 
विचारकों की श्रेणी मे आते है । सामाजिक आदर्श से जदाँ तक सबंध है 
यदि मे गलती नही करता हूँ तो, ये सभी प्राय एक-मत है, पर आगे चलकर 
आदर्श को पहुँचने फे साधन या मार्ग मे मतभेद हो जाता है। लनिन का 
कहना है कि भाई जदतऊ मोजूठा सत्ता को जबर्दरती तोड-फोडकर वरागडोर 
अपने हाथ मे नही लेली जाती, अपने आदर्ण के अनुसार श्ासन-व्यचस्था 
बनाने की पुरी उविधा सब तरह नहीं प्राप्त कल्ली जाती तबतक अपने 
मनोवाछित स्रामाजिक आदर्थ को पहुँचना असभव है। अतरव इस सक्रमण- 
काल--बीच के समय--में तो हमे हर उपाय से सत्ता अपने पास रखनी 
ही चाहिए | सुसोलिनो ओर हिटलर भी इसी भाव से प्रेरित होकर इटली 
आर जरसनों मे आज सर्व-सत्ताधीणश बन गये है। पर ठालस्टाय और 
गांधो कहते है कि यह तो तुम उल्टे! रास्ते चल पडे | तुम उस सामाजिक , 
आदर्श को तब तक नही पहुँच सकते जब्तक ख़ास किस्म के गुणों की 
चृद्धि ओर ढोपों की कमी समाज मेन कर दों। इसके लिए ढो चर्ते 
स्वाजिमी है--(१) सामाजिक नियमों का उछघन कोई न कंर--सब ख़ुद 


हवतत्रता को ओर--« ३५पर 


य खुद राजी-खुशी उनका पालन करे (+) किसीके उछघन करने पर 
दूसरा उसका बदला लेना न चाह, उसे क्षमा करूं । इन्ही दो छार्तो का 
नाम है सयम ओर शान्ति इसे एक पी शरद में कहना चाहे तो 'अहिसा' 
कह सकते # | उनका कहना है कि जनतक तुम जददिसा को अपना पहला 
और अन्तिम पाठ नहीं बना लेते सबतक तुस चदर)से हो--गोते स्माते 
रहोगे। सर्वसाधारण अर्थात पनता सयम और क्षमा झबबा अध्विसा का 
अवलप्न तभी कर सफत्ती है जय तुस समाज के बे, नेता कहानेवाल 
जपने जीवन मे उसे प्रधान-पद दो । पर तुम तो सारकाट ओर हत्याकारठ 
मचाकर उसे मार-फाट और हतन्याफागढ़ का ही रास्ता बताते हो ओर 
कह्ते हो कि इसके थिना काम नहीं चलेगा तो फिर लोगों मे सयम ओर 
क्षमा कैसे आयेगी ओर जबतऊ थे गुग न आवेगे तबतक तुम अपने सामा- 
जिफ आदरण को कंसे पा सफोगे ? तुम तो बल या बीज बोकर उससे 
आम के फल की आशा रखते हो। मे स्वय इसी दृसेंग सत या कायल 
और अनुग्रायी है , क्योकि इसमे विचार की उलमाष्टठ मालम होती है । 


परिशिष्ट (६) 


गावां का ओर-- 


भा रत को वास्तविक शक्ति गांवों में सोई हुई है । यदि स्व॒राज्य 
हमे भारत की जनता के ही लिए सुख्यत पाना है तो 
यह निर्विवाद है कि वह उन्हीके बल पर हमें पाना होगा। इसका अर्थ 
यह है कि हमे गांवों में जाकर उस छपुप्त शक्ति को जगाना, सगठित 
करना ओर स्वराज्य प्राप्ति के योग्य बनाना होगा। इसी बात को हम 
दूसरी भाषा में यों कहे कि जब तक हम अन्यायों, अत्याचारों के प्रतिकार 
को भावना ओर ज्क्ति जनता में नही उत्पन्न कर देते तब तक स्वराज्य, 
सच्चा स्वराज्य, कठिन है । 
तो, अन्याय के प्रति यह असहिष्णुता गाँववांलों में केस पेढा हो ? 
कुछ लोग कहते है स्वराज्य का सन्देश लेकर गाँवों मे जाओ, कुछ 
लोग मानते है कि आर्थिक कष्टों को पहले हाथ मे लो, कुछ लोगों का 


रचततन्नता को ओर-- ३६० 


मत है कि सबसे पहले तो उनके दिल में "अपने लिए प्रम, जादर ओर 
विश्वास पैदा करो, कुछ लोग खछमाते हैं कि पहले उनकी छोटी-बडी 
धिकायतों से शुरूआत करो । इनके विषय मे मेरा मत तो यह है कि 
गाँव के लोग न तो स्व॒राज्य को भाषा समभते है, न स्वाधीनता 
की । उनके नजदीक स्वराज्य ओर स्वाधीनता का कोई स्वतंत्र मूल्य नही 
है। अधिकारियों के जुल्मों से वे तत और परेशान जरूर रहते है, ओर 
उनसे यदि कोई उनकी रक्षा करा सके तो उसे थे जरूर चाहते है । किन्तु 
यह जुल्मों मे रक्षा करने का ही प्रश्न, आगे चलकर, रुचराज्य का प्रश्न 
बन जाता है । यदि जलियाँवाला बाग का हृत्याकाण॒ड न हुआ होता, तो 
स्वराज्य की आग लोगों के दिलों मे इतनी तेजी से न लग पढ़ती । 
किन्तु याँव के लोग जमी यह समझने नही लगे हैँ कि उनके छोडे-मोटे 
हु खो ओर कष्टों का प्रभन किस तरह स्वराज्य का प्रश्न बन जाता है। 
इसलिए फेवल स्वराज्य का सन्देश एकाएक उनके दिल में नहीं बैठेगा । 
हाँ, आर्थिक कष्ट उन्हें बहुत हैं। कर्ज की इन्तहा नहीं । यह उनके 
देनिक जीवन ओर सीधे छख-हुख से सम्बन्ध रखनेवाला प्रश्न है । 
यह रोटी ओर पद का सवाल है। इसका कोई कारगर इलाज हो तो 
उनको उसकी जरूरत है। किन्तु हमारे समाजवाढी भाई वर्ग-युद्ध ओर 
मिल्कियत की जब्ती को पुकार मचाते हुए वहाँ जावेगे तो यहाँ पर 
रखना ही मुश्किल हो जायगा । बनिये-महाजन ओर पटेल-पटवारी ही 
उनको परेशान करने के लिएु काफी हो जायगे ओर उनके गाँववालों के 
हृढ्य में प्रवेश करने के पहले ही उनमे वे गहरी खाई वना डाछेगे। 
इसलिए जो लोग यह कहते है कि पहले अपने पेरे रखने की जगह 
करो, गाँवबालों के प्रेम ओर विश्वास पात्र बनो, उनकी सलाह सुमे बहुत 
ज्यवहारिक साल्रम पढती है। यांवचालों का स्वभाव बहुत शकी हो गया है। 


३5? परिशिष्ट (६) 


जो भी गाँव मे जाते हैं व आकर उनऊो लूटत ही है--चाह राज्य का हाकिम 
हो, वनिये-महाजन हों जमीदार हो, राजा-रईस हों, किसी न कसी रूप मे 
वे उनके सिर पर ही लढ जाते है। इन कट्ठु अनुभवों ने उन्हें ऐसा श़काशौल 
बना दिया है कि सहसा उन्हे यह विश्वास नही होने पाता कि ये हमारी 
मेवा-सहायता के ही लिए आए है। वे मुकाएक यह नही समक पाते कि लोग 
इतने, परोपकारी क्‍्योंकर हो सकते है ? इनकी इस सेवा के अन्द्र कोई 
पैच, कोई भावी भय जरूर छिपा हुआ है ! इस कारण कार्यकर्ता के सामने 
सतसे पहला प्रश्न यही आकर खडा होता है कि उनमे अपने शुद्धभाव, अपने 
सत्‌ हैतु के प्रति विश्वास कैसे पैदा किया जाय ? इसका सीधा ओर सरल 
उपाय यह है कि सवस पहले उनकी भिन्न-भिन्न प्रकार की सेवा से ही 
शुरुआत की जाय | कार्यकत्ता यह समझ ले कि मं भी इन में से एक 
छूँ। इनका दु ख मेरा दु ख है ओर इनफा खख मेरा उस ।ये भूखे है तो 
में भूखा हूँ, ये नगे हैं तो मे नगा हूँ। इतने तादात्म्य का अनुभव जब तक 
चह न करेगा तब तक उनके हृदय मे प्रवेश न पा सकेगा । फिर इस सवा 
में बदले की आशा नहीं होनी चाहिए। उनके साथ उसका व्यवहार सरल 
ओर सच्चा होना चाहिए । निप्कपट और सहानुभूति शील हृदय से बढकर 
फकिलीके हूठय को जीतने का साधन ससार मे नहीं है। वीमारी के 
समय उनके वैद्य, उनके पर्चिरक, उनके क्टुम्बी बन जाइए, रूत्यु के 
समय उनके आत्सीय हो जाइए, स्वच्छता, सढाचार ओर नीति 
सिखानेवाले गुरु बन जाइए, सामले-मुकहमे म फेस जाने पर उनके 
सखा हो जाइए, घरेलू ओर सामाजिक ज्ञीवन में उनके दांये-वांये हाथ 
चन जाइए--फिर देखिए आपके थे साथ कितना प्रेस करते है ओर 
आप पर कितना विश्वास करते है, किन्तु यह सब पालिसी से करोगे 
तो सह को खाओगे ओर सच्च हृदय से करोंग्रे तो जीत जाओगे। 


स्वतत्रता को ओर-- 35२ 


सन में एक ऑर बाहर एक, यह नीति गाँव में आत्मघातक सिद्ध 
होंगी । 

इसके बाद अवस्था आवेगी पचायत के द्वारा उनकां सगठन करने 
की । यदि पहले ही जल्ढी करके वहाँ कोई आन्दोलन खडा कर ब्या तो 
समभ लीजिए कि आगे के लिए आपने अपने मार्ग मे काँट बखेर लिए । 
इसलिए मेरी यह राय है कि गाँवों मे हम स्वराज्य के बदले मनुष्यत्व का 
संदेश लेकर जावें । राजनैतिक अर्थ में स्वराज्य हमारे जीवन का एक अंग 
है, इस ससय उसके बिना हमारा सारा जीवन ही बेकार हो रहा है, यह 
सच है। किन्तु देहात को यदि आप राजनीति के स्थान पर मनुष्यत्व के 
सहारे उठावेगे तो आपका कास अधिक स्थायी ओर आपका मार्ग 
निष्कटक होगा । हमारा स्व॒राज्य इसीलिए हमारे हाथ से चला 'गया 
कि हम मलुप्यता से गिर गये, हममे मनुष्योचित श॒ु्णों को कमी हो 
गट । जन तक वे न आवेगे हमारी गुलामी की वेडियाँ कटना कथन है । 

मनुप्यतत्व के लिए. सबसे आवश्यक गुण है तज | तेज कहते है 
हीन वृत्तियों, अन्यायों था अत्याचारों का विरोध करने की शक्ति 
को। यह तेज आता है सत्य की आराधना से। यदि हम ग्राम 
चासियों को अपने आचरण से ही यह शिक्षा दे कि वे सदा सत्य पर हृढ 
रहें, सत्य से बढकर प्रिय वस्तु मनुष्य के लिए दूसरी न होनी चाहिए 
ओर साथ ही यह बतावे कि सत्य की आराधना से उनके आशिक कष्ट 
आर राजनैतिक जुल्म किस तरह अपने आप मिट जायेंगे, तो सत्य के 
सन्देश मे स्व॒राज्य का सन्देश अपने आप ही मिल गया ओर दुनिया में 
कोन ऐसा पेढा हुआ है जिसने सत्य के सन्देश को रोकने में सफलता 
प्राप्त करली है ९ 


सस्ता-साहित्य-मण्डल्ल के 
प्रकाशन 


१--दिव्य जीवन । प्रसिद्ध लेखक श्री स्वेट मार्डेन के ॥)6 १॥॥800९ 
०॥छिष्2ठ76 70782॥ का अनुवाद। जीवन की कठिन समस्याओं 
से निराश युवक के लिए यह सजीवनी विद्या है । मूल्य ८] 
२-जीवन-साहित्य । गुजराती के महान्‌ विचारक काका कालेलकर 
के शिक्षा, सस्कृति, सभ्यता, राजनीति आदि महत्त्वपूर्ण विषयो पर 
लिखे निबन्धो का सम्रह । मूल्य १॥) 
३--तामिल-बद्‌ । दक्षिण के अछूत ऋषि तिरुवल्‍्लुवर का उत्तम और 
उत्कृष्ट नैतिक, धामिक, राजनैतिक, सामाजिक, शिक्षाओ से भरा 
हुआ ग्रन्थ है । मूल्य ॥॥] 
४--भारत में व्यसन और व्यभिचार | भारत मे व्यसन और व्यभिचार 
सम्वन्धी हिन्दी की सर्वोत्तम पुस्तक । इन दुव्येसनों में फसे देश का 
नग्न दर्शन तथा उन व्यसनों को दूर करने का उपाय । मूल्य ॥ | 


५-सामाज़िक कुरीतियां | [ जब्त ] मूल्य ॥॥) 
5६--भारत के स्त्री-रल् । प्राचीन भारतीय देवियो के आदर्श जीवन 
चरित्र, सुवोध और सरल भाषा में । मूल्य शा-) 


७--अनोखा | फ़ास के प्रसिद्ध उपन्यासकार विक्‍्टर ह्यूगो के 7906 
70प्ठाप्राषट औक्ा नामक उपन्यास का अनुवाद । अग्नेजी 
राजाओं तथा दरवारियो की कुटिल क्रीडाओ का नग्न दर्जन । 
मनोरजक, करुण और गभोर । मूल्य १६) 

८-अह चर्य्य-विज्ञान । ब्रह्मचय्ये पर अत्यृत्तम पुस्तक। उपनिषदो, 
पुराणों तथा बहुत से अन्य धामिक ग्रन्थों के प्रमाणो से युक्त । मू ० ॥॥-] 


५ ३ 5) 


<-यूरोप का इतिहास । यह यूरोप का इतिहास बछिदान, राज- 
नीति, देशगप्रेम तथा स्वाघीनता का इतिहास है । मनोरजक, सुवोध, 

एवं सरल | मूल्य २) 
२०--समाज-विछ्ञान । समाज ज्ञास्त्र पर हिन्दी मे यह बहुत ही सुन्दर 
पुस्तक हैं। समाज की रचना उसके विकास तथा निर्माण पर 
लेसक ने बहुत अच्छा प्रकाण डाछा है। 'समाज-जास्त्र' पटनेवाले 
विद्याथियो के लिए यह अत्यत्तम ग्रन्थ है । मूल्य १॥|) 
११--खद्दर का संपत्तिशासर्त्र | खादी के अरथेंगास्त्र पर अमेरिका के 
प्रसिद्ध विद्यान श्री० रिचर्ड बी० ग्रेग लिखित 706 #007077708 

0 ॥९॥90 097 का हिन्दी अनुवाद । खादी की उपयोगिता आपने 
वैज्ञानिक तथा आर्थिक ढग से सिद्ध की है। मूल्य ॥5| 
२२--गोरों का प्रशुत्व। अग्रेजी की 878 7५960 ० 000 के 
आधार पर यह पुस्तक लिखी गई है । उसमे बतलाया गया हे कि 
ससार की सवर्ण जातिया स्वतत्र होने के लिए किय प्रकार गोरी 
जातियो से छड रही है और अपनेको स्वतत्र कर रही है । मू० ॥ कक 
२३--चीन की आवाज़ । [ अप्राप्य ] मूल्य ।-] 
२४--दृक्षिण अफ्रिका के सत्याप्नह का इतिहास । सत्याग्रह की उत्पत्ति 
तथा उसके प्रयोग का स्वयं गाथीजी द्वारा लिखा इतिहास पढे कि 
किस प्रकार इस शस्त्र द्वारा दक्षिण अफिका वासियों ने अपने अधिकारों 

की वहांदुरी से ओर बिना दूसरों को तकलीफ पहुँचाते हुए रक्षा की । 
मूल्य १॥) 

१५--चिजयी बारडोली । [ अप्राप्य ] मूल्य २) 
१६---अनीति को राह पर | ब्रह्मचर्य तथा अप्राकृतिक सतति-निरोध 
पर लिखी गई महात्मा गाधी की सर्वोत्क्ृप्ट पुस्तक । ब्रह्मचर्य पर 


(5302० ॥ 


लिखी गईं यह सर्वोत्क्रष्ट पुस्तक हैं । मूल्य &) 
१७--सोताजी की अग्नि-परीक्षा | लका-विजय के बाद सीताजी 
की अग्नि-शुद्धि का यह वैज्ञानिक विदलेषण है। विज्ञान का हवाला 
देकर यह बताया गया है कि वह घटना निरी कपोलकल्पित ही 
नही है, सच्ची है । मूल्य ।-] 
१८--कन्या-शिफ्षा । छोटी वालिकाओ के लिए यह पुस्तक बडे काम 
की है । वालिकाओ को अपने बाल्य-जीवन के विषय में किस तरह 


शिक्षा देनी चाहिए, इसमें वबतलाया गया है । मूल्य ।) 
१९--करमयोग । [ अप्राप्य मूल्य ॥ ८) 
7०--क्लवार को क्रतृत । मह॒पि टाल्स्टाय की चुटीली भाषा में 
गराब के आविष्कार की मनोरजक कहानी । मूल्य +) 


२१--व्यावहा रिक सम्यता । युवको, वच्चो तथा अवस्थाश्राप्त छोगो 
के लिए रोज के व्यवहार मे आनेवाली शिक्षाओ का सम्मह । 


वोधप्रद, अनुकरणीय तथा ज्ञानप्रद । मूल्य ८] 
२२--अंधरे में उजाला । महषि टाल्स्टाय के अन्तिम नाटक ॥/87 
8॥768 7 ६6 ॥)&7-7688 का अनुवाद । मूल्य ॥| 


२३-स्वामीजी का बलिदान । स्वामी श्रद्धानन्द दे: वलिंदान पर 
श्री हरिभाऊजी द्वारा हिन्दू-मुसलिम समस्या पर लिखा गयां निवध | 
हिन्दू-मुस्लिम एकता पर व्यावहारिक सूचनाये । मूल्य ।--] 
२४--हमारे ज़माने को शुरूमी | [अप्राप्य ] मूल्य) 
२०--ख्रो ओर पुरुष | टाल्स्टाय के रे0४४07 ०४ 5७565 
नामक पुस्तक का अनुवाद । स्त्री और पुरुष के पारस्परिक सम्बन्ध 
तथा ब्रह्मचयं पर सल्स्टाय के उत्तम विचार । युवकों के पढने 
योग्य । ' मूल्य ॥॥) 


६ ४ .) 


२८--घरों को सफ़ाई । [ छप रही है ] मूल्य ।) 
२७--क्या करे ? टाल्स्टाय की प्रसिद्ध पुस्तक ५४१७४ ६0 60 ? का 
अनुवाद। गरीबो एवं पीडितो की समस्याओं का मधन। मूल्य १॥८] 


२८--हाथ की कताई-बघुनाई । [ अप्राप्य ] मूल्य ॥5) 
२५-आत्मोपदेश । यूनान के प्रसिद्ध विचारक महात्मा ऐपिक्टेट्स के 

उत्तम और महत्वपूर्ण उपदेशों का सग्रह । मूल्य ।) 
३०--यथार्थ आदर्श जीवन । [ अप्राप्पय ] मूल्य ॥>) 


३१--जब अंग्रेज़ नहीं आये थे | तव भारत हरा-भरा था। भारत 
की दुर्देशा तो अग्रेजो के यहा आने के वाद से शुरू हुई है | पार्लामेट 


द्वारा नियुक्त रिपोर्ट के आधार पर मूल्य ) 
३२--गंगा गोविन्द्सिह । [अग्राप्य ] मूल्य ॥75) 


3३--श्रीरामच्चरित्र । मराठी के विह्ानू लेखक चिन्तामणि विनायक 
वैद्य लिखित रामायण की करुण और मधुर कहानी । मर्यादा- 
पुरुषोत्तम श्री रामचन्द्रजी का उत्तम जीवन-चरिग्र। _ मूल्य शा) 
४४--आश्रम-हरिणों । एक पौराणिक उपन्यास । विधवा-विवाह की 
समस्या पर पौराणिको के विचार । मूल्य ।] 
३०--हिन्दी-मराठो-कोप । मराठी-भाषा-भाषियों को हिन्दी सीखने 
में बडे काम की चीज है। श्री केलकर तथा चिन्तामणि विनायक 
वैद्य ने बडी प्रशसा की है । मूल्य २) 
३६--स्वाधीनता के सिद्धान्त | आयलेण्ड के अमर शहीद टिरेन्स 
मेकस्विनी के शिक्राणए0068 05 आ78९१०४७ का अनुवाद | 
आजादी की इच्छावालो की नसो में यह नया खून नया जोश भरने 
वाली पुस्तक । मूल्य ॥) 
३७--महान मातृत्व की ओर। स्त्री-जीवन की प्रारम्भिक कठिनाइयों 


रे 


(५) 


का दिग्दर्गन कराती हुई मातृत्व की जिम्मेदारी का दिग्दर्गन कराने 


वाली स्त्रियोपयोगी उत्तम पुस्तक । मूल्य ॥॥5] 
३८--शिवाजी की योग्यता । [ उप रही है ] मुल्य ॥) 
३९--तर॑गित हृदय । ४ मूल्य ॥] 


४०--हा्र्ैण्ड को राज्यक्रान्ति निरमेश्र] बच प्रजा के आत्मयज्म का 
पुनीत और रोमाचकारी इतिहास । हृदय में उथल-पुथल मचा देने- 
वाली कान्तिकारी पुस्तक । मुल्य १॥) 
४१--दुखी दुनिया या प्रूय-प्रतोक्षा । गरीव और पीडित दुनिया के 
करुण चित्र । चक्रवर्ती श्रीराजगोपालाचार्य की सच्ची घटनाओ पर 
लिखी कहानिया । मधुर, करुण और सुन्दर । मूल्य ॥) 
४3२--जिन्दा छाश्य । टाल्सटाय के 706 ॥॥ए772 (00००7७७ नामक 
नाटक का अनुवाद । उच्छछ युवको के पास, यौवन, घन, प्रभुत्व 
एकत्र होजाने के वाद उनके होनेवाले भयकर परिणाम का रोमाच- 
कारी चित्रण । मूल्य ॥॥) 
४3३--आत्म-कथा । महात्मा गाधी लिखित । ससार के साहित्य का एक 
रत्न | उपनिपदो की भाति पवित्र और उपन्यासो की भाति रोचक । 
चरित्र को ऊँचा उठाने वाली | हरिभाऊ उपाध्याय हारा किया 
गया भ्रामाणिक अनवाद। दो खण्ड एक साथ वढिया जिल्द, 
मुन्दर छपाई । अजिल्द शा) सजिल्द मूल्य १॥|) 
४४--जव अंग्रेज आये। ज़्ब्ति] मूल्य १॥॥] 
४५--जीवन-विकास । डाविन के विकासवाद के तत्व को विपद रूप से 
समझानेवाछी हिन्दी मे एक ही पुस्तक । मूल्य १) सजिल्द १॥) 
४६--किखानों का विशुल । ज़िब्त] मूल्य | 
3७--फासी । फरास के क्रातिकारी उपन्यासकार विक्टर ह्यूगो ही एक 


( ६ ) 


आख्यायिका का अनुवाद । फासी की सजा प्राप्त एक युवक के 
मनोभाव का चित्रण | करण और रुलानेवाला मूल्य ॥) 
४८--अनासक्तियोग और गीता-बोध । गीता पर ग्राधीजी की 
व्याख्या । मूल इलोक तथा महात्माजी के गीता के तात्पर्य गीताबोध- 
सहित २५० पृष्ठो मे मृल्य केवल 5) केवछ अनासक्तियोग #), 
सजिल्द ।) गीताबोध महात्माजी का लिखा गीता का तात्पय ->]॥ 
४९-स्वर्णवचिहान ज़िब्त] मूल्य ।) 
७५०--मराठों का उत्थान ओर पतन । मराठा साम्राज्य का विस्तृत 
और सच्चा इतिहास। मराठी इतिहास के प्रसिद्ध विद्वान्‌ श्री गोपाल 
दामोदर तामसकर लिखित । हिन्दी में तो क्या स्वय मराठो भाषा 

मे मराठा साम्राज्य का ऐसा इतिहास नही है । मूल्य २॥) 
५१--भाई के पत्र । कन्या, नारी, माता तीन खण्डो मे विभकत, स्त्री- 
जीवन पर प्रकाश डालनेवाली, उनका घरेलू एवं रोजमर्रा की कठि- 

नाई में पथप्रशेंक बहनो के हाथो मे दिये जाने योग्य एक ही पुस्तक । 
अपनी बहनो, बहुओ और वेटियो को इसकी एक प्रति अवश्य दे । 

मूल्य अजिल्द १॥॥) सजिल्द २॥ 
७५२--स्वगत । [ हरिभाऊजी ] नेतिक एवं चरित्र को गढनेवाले उच्च 
उपदेश युवको को सच्चा रास्ता दिखानेवाले विचार। मूल्य ।>] 
७३--युगधर्म । ज़िब्त] मूल्य १॥) 
५४--सत्लो-लमस्या । नारी-जीवन की जटिल समस्याओ का गम्भीर 
अध्ययन तथा नारी-जाति के विकास का मनोरजक इतिहास । 

मूल्य अजिल्द १॥॥) सजिल्द २॥ 
"५--विवेशो कपड़े का मुकावला | प्रसिद्ध अर्थशास्त्री श्री एम० पी० 
गाधी लिखित । इसमें बतलाया गया हैं कि किस प्रकार भारत 


जा 


अपनी आवश्यकतानुसार कपडा तैयार कर सकता है। मू० ॥ 
७६---खचित्रपट । श्री गान्तिप्रसाद वर्मा के गद्य-गीतो का उत्कृष्ट संग्रह । 


भावनामय, करण और मधुर सल्य ॥) 
०५७--राष्ट्रवाणी । [अप्राप्य] मूल्य ॥॥८८) 


५८--इंग्लैण्ड में महात्माजी । महात्माजी की इग्लैण्ड की यात्रा का 
सुन्दर, सरस और सुवोध वर्णन । हिन्दी मे अपने ढग का सर्वोत्तम 
यात्रा-वृत्तान्त । मूल्य १) 
५०९---सोटी का सवाल | मशहूर रूसी ऋतिकारी लेखक प्रिंस ऋरेपाट- 
किन की अमरकृति (४0707४०४$ ०0 87690 का सुन्दर अनुवाद 
सभाजवाद का सुन्दर, सरल और सुवोध विवेचन । मूल्य १] 
६०--दैवी-सम्पद्‌ । सर्वोत्तम नैतिक एवं धार्मिक पुस्तक । 'दैवी-सम्पद्‌ 
से मनृष्य को मोक्ष होती है ।! इसी वात का सुन्दर विवेचन है । 
मनृष्य को मोक्ष का रास्ता वतानेवाली । अब मूत्य ।£] 
<६१--जीवन-सत्ञ। अग्रेजी मे थामस केपिस लिखित सर्व प्रसिद्ध पुस्तक 
/इमिटेशन आफ क्राइस्ट' का अनुवाद। जीवन को उन्नत और विचारो 
को सात्विक बनानेवाली । मूल्य ॥॥) 
<5२-हमारा व रूंक । अस्पृश्यता-निवारण पर लिखे गये भहात्माजी के 
लेखो का सग्रह, उनके महान्‌ उपवास की कहानी, सरकार के साथ 
उनका पत्र व्यवहार, उनके ताजे वक्तव्य अस्पृश्यता निवारण पर 
महात्माजी के विचारो का 'रेफरेन्स ब॒क' । महात्माजी के आशीर्वाद 
सहित । ३०० पष्ठो का छागतमात्र मूल्य ॥८] 
द३-- दददद्‌ ((हरिभाऊजी ) अपने आदर्णोसि जीवन का मेल मिलानेवाले 
युवकों के लिए यह पुस्तक बडे काम की है। उनको इससे उत्त्साह 
मिलेगा, जाति मिलेगी, प्रेरणा मिलेगी, सात्वना मिलेगी | मूल्य ॥) 


( ८ ) 


६४--सं॑घर्ष या सहयोग ? प्रिस क्रोपाटकिन की उर्धप्रापरश 680 
नामक पुस्तक का अनुवाद । लेखक ने जोरो के साथ इसमें दिखलाया 
है कि पु और पक्षियोसे लेकर मनुष्य तक सबके जीवन का आधार 
सहयोग है, संघर्ष नही । मूल्य १॥) 

६५--गाधी-विचार दोहन। श्री किशोरछारू मशरूवाला ने इस पुस्तक 
में थोड़े से मे महात्माजी के समस्त राजनैतिक, धाभिक, सामाजिक 
एव नैतिक विचारो का बडा सुन्दर दोहन किया है। यह महात्माजी 
के सम्पूर्ण विचारों का एक 'रेफरेन्स बुक' है । मूल्य ॥॥) 

६६-- एशिया की ऋाति । [ जब्त | मूल्य १॥॥) 

६७--हमारे राष्ट्रनिर्माता । हिन्दी मे चरित्र विइलेषणात्मक जीवन 
गाथाओ का बिलकुल अभाव है । उस्त दिशा में यह पहला और 
महत्वपूर्ण प्रयत्न है। नवीन शैली में वर्तमान भारत के निर्माताओ-- 
लोकमान्य तिरक. स्व० मोतीकारलूजी, मालवीयजी, महात्माजी, 
दास बाबू, जवाहरछालजी, मौ० मुहम्मदअली, सरदार और प्रेसि- 
डेन्ट पटेलड---की जीवनिया ( उनके सस्मरण, जीवन की झाकिया 
एवं व्यक्तित्व के विडलेपण के साथ) लिखी गई है । दस पुस्तकों का 
काम देनेवाली एक पुस्तक । मूल्य १॥|) सजिल्द ३] 

६८--स्वतंत्रता की ओर-- । ( हरिभाऊ उपाध्याय ) इस महत्वपूर्ण 
पुरतक में बताया गया है कि हमारे जीवन का लक्ष्य क्या है ? हम 
उस लक्ष्य--स्वृतत्रता--को किस प्रकार श्रौर किन साधनों से प्राप्त 
कर सकते है । हमारा समाज कैसा हो, हमारा साहित्य कैसा हो 
हमार। जीवन कैसा बने जिससे हम स्वतंत्रता की ओर बढते 
चले जावे । हिन्दी मे अपने विषय की एक मात्र पुस्तक | मल्य १॥॥ 
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